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भारतीय संस्कृति की जीवन्त प्रतिमूत्ति 


डॉ० गोपाल स्वरूप पाठक 


(भारत के उपराष्ट्रपति, कुलाधिपति, 
दिल्‍ली विश्वविद्यालय ) 


को सबिनय, सादर. 


खअमिमत 


श्री तिसुवललुवर और कबीर भारत की दो प्रमुख भाषाओं के विश्रुत कवि 
और मेधावी विचारक हैं। इन दोनो मनीषी कवियों के रचनाकाल में लगभग पर्द्न हु सौ 
वर्ष का अन्तर है किन्तु यह एक सुखद आदचर्य है कि दोनो के जीवन-दर्शन और चिन्तन 
में अत्यधिक समता है। दक्षिण और उत्तर के दो सुदूर सीमान्तो में उत्पन्न ये दो महापुरुष 
समाज को दिशाबोध और व्यक्ति को अभ्युदय एवं निश्रेयस का मार्ग बताने मे आजीवन 
सलग्न रहे । 

तिरुवल्लुवर और कबीर के व्यक्तित्व एव कृतित्व में विस्मयजनक समता होते 
हुए भी किसी विद्वान का ध्यान इनके कृतित्व के तुलनात्मक अध्ययन की और नही 
गया | डा० रवीन्द्रकुमार सेठ ने तमिल भाषा का अध्ययन करने के उपरान्त इस दिशा 
में प्रयत्न किया और दोनो कवियों के धर्म, दर्शन, क्राम, अर्थ, आदि विषयो पर 
गवेष्णात्मक दृष्टि से उच्च स्तरीय ग्रथ का प्रणयन किया है । इस शोध-ग्रथ मे तिरुवल्लुवर्‌ 
और कबीर के विचार-दर्शन का केवल साम्य-वैषम्य ही उद्घाटित नहीं हुआ है बरन्‌ 
दोनो के प्रदेय का भी आकलन किया गया है। मेरी जानकारी मे इन दोनो कवियों के 
कृतित्व पर हिन्दी मे अभी तक कोई ग्रथ नहीं था।डा० सेठ ने साहित्य के स्तर पर 
भावात्मक एकता की सुदीर्घ परम्परा का सधान किया है। निस्सन्देह यह स्वस्थ दृष्टि 
का प्रमाण है। मैं इस कार्य के लिए डा० सेठ को साधुवाद देता हु और आशा करता हू 
कि वे भविष्य मे तमिल-हिन्दी के उच्चकोटि के विचारकों की क्ृतियों पर इसी प्रकार 
भ्नुसधानपरक दुष्टि से कार्य करते रहेगे। 


(लक की (४ी८० 
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माचाये एवं अध्यक्ष हिन्दी विभाग 
दिल्ली विश्वविद्यालय 
दिल्ली 


प्रावकथन 


सुधा से भी सुमधुर' तमिल भाषा के कविवर तिहवल्लुबर द्वारा लगभग दो 
सहस्र वे पृ रचित 'तिरुवकुरल' वस्तुत भारतीय साहित्य का भव्य भूषण है। इस ग्रथ 
में धर्म, अर्थ एव काम की ऐसी सुक्ष्मातिसूक्ष्म समीक्षा की गई है जो स्थान एवं समय की 
परिधि को पार करके सर्वकालीन एवं सावेलौकिक श्रेष्ठ आदर्श स्थापित करती है। 
इसमें उत्लिखित सदेश किसी भी धर्मावलम्बी के लिए मान्य है। कदाचित्‌ विश्व-साहिस्य 
के तीति-प्रथो मे (तिरुककुरल! का स्थान सर्वश्रेष्ठ है। इसकी प्रशसा प्राच्य एव पाश्चात्य 
विद्वानों ने मुक्त-कठ से की है। अभी तक विभिन्‍न भाषाओं से इसके पचास से भी अधिक 
अनुवाद हो चुके है जिनमें सस्कृत, हिन्दी, बगाली, बघेली, मराठी, उर्दू, तेलुगु, कन्मड, 
मलयालम आदि भारतीय भाषाओं के अतिरिक्त लैटिन, जमंन, फ्रेच, सिहली, पोलिश, 
बर्मी आदि विदेशी भाषाएं प्रमुख है। अग्रेज़ी मे तो इसके २० से मी अधिक अनुवाद 
प्राप्य हैं । 

हिन्दी साहित्य के विशाल इतिहास की ओर दृष्टि डाले तो तिरुवल्‍लुबर के 
व्यक्तित्व एवं कृतित्व के साथ मेल खानेवाले एक मात्र कविवर पन्द्रहवी शताब्दी के 
कयी रदास ही प्रतीत होते हैं-“"-इभलिए नही कि दोनो जुलाहे थे, परन्तु इसलिए कि दोनों 
का जीवन-दर्शन समानत सामान्य मातव-मात्र के परिप्रेक्ष्य में निबद्ध था। राम-रहोम 
को एक मानने वाले कबीर विशुद्ध ज्ञान के रूप मे ही 'आदि-भगवन' को परखनेवाले 
तिरुवल्‍्लुवर के समान ही समन्वयवादी थे । यदि तिरुवललुवर शैव, वैष्णव, जैन, बौद्ध 
धर्मों मे समान रूप से उपस्थित 'विजयिनी मानवता” की व्याख्या करने में सफल हुए तो 
कबौर हिन्दू मुस्लिम एकता को प्रतिपादित करने मे । यदि यह पूछा जाए कि तमिल और 
हिन्दी के ऐसे कौन कवि-है भारत के विकास के लिए आज के युग मे समान रूप से उप- 
योगी सिद्ध होगे तो अविलम्ब एवं निस्सकोच कहा जा सकता है कि वे तमिल के सत्‌ कवि 
तिद्वल्लुबर और हिन्दी के सत कवि कबी रदास ही हैं। 

यद्यपि तमिल और हिन्दी दो बिलकुल भिन्‍न भाषा-कुलो, अर्थात्‌ क्रमश 
द्राविडी एवं भारतीय-आय॑ कुल, की भाषाएं है, तथापि तिरुवल्‍लुबर एव कबौर के 
साहिस्य एवं उनमे निहित विचारो के आधार पर स्पष्टत कहा जा सकता है कि दोनो 
के माध्यम भिन्‍न होने पर भी मानस एक जैसे ही हैं। तिरुवल्‍लुवर एवं कबोर भारतीय 
भावात्मक एकता को प्रतिपादित करते है । इस एकता को जब हम उनके द्वारा कथित 


के ट छः 


धर्म, अ्थ एवं काम की प्राप्ति मे देखते हैं तो मोक्ष के संबध में पृथक रूप से अभिव्यक्ति 
करने की कोई आवश्यकता ही नही रह जाती, क्‍्मौंकि यदि प्रथम तीन पुरुषार्थों का 
पालन उनके कहे अनुसार कोई युक्तियुक्त रीति से करे तो चतुर्थ की प्राप्ति उसे स्वत 
सिद्ध होगी ही, जो निविबाद है। 

यह बडे हर्ष का विषय है कि भ्रस्तुत ग्रथ मे तिरुवल्लुवर एवं कबीरदास के 
व्यक्तित्व एवं कृतिश्व का तुलनात्मक अध्ययन दोनो कवियों से समान रूप से रुचि रखने 
वाले सहृदय विद्वान्‌ डा० रवीन्द्रकुमार सेठ के हाथो अनुप्राणित हुआ है जिन्होने उत्तर 
और दक्षिण मे दीघंकाल तक रह कर दोनो कवियो का निकट से अध्ययन किया है। उनसे 
मैंने सुना है कि हिन्दी भू-भाग ने जितना उनको मोहित किया है उतना ही समिल भू-भाग 
ने भी । मद्रास विश्वविद्यालय के भूतपूर्व उपकुलपति श्रद्धेय डा० सर ए० लक्ष्मणस्वामी 
मुदलियार ने मेरे तिरुककुरल के हिन्दी अनुवाद का प्राककथन प्रदान करते हुए कहा है--- 

व्‌६ 35 छत्त07६एप्5८८ ६990, ७१४४८ ४८ ४ए६४5प्ञा८5 07 ६6९ छाएरए 
पिछाया। ८[७5370फ ७7"6 0८० शा खाते 9०06० ब[एजूए€ट०६४९त. एज इटी0द5 
पा णच्डाटाय विगवेड, एलए वििट 30९7707 सै्र३8 >6९व ए़व्वे [0 इ0टफ_ एछाए5 
छज् ४टालेवाड एप 06% एडाप॑ड छा वगरताल 

अर्थात्‌ यह दुर्भाग्य की बात है कि जब पाइचात्य देशो के महान्‌ त्रिद्वानों को 
प्राचीन तमिल साहित्य भडार के अमुल्य काव्य-ग्रन्थोी का अधिक परिचय प्राप्त है और 
वे इनका सम्मान करते हैं, भारत के अन्य भागों के मान्य विद्वानों का ध्यान ऐसे ब्रन्धो 
की ओर बहुत कम गया है।' 

डा० रवीन्द्रकुमार सेठ द्वारा श्रस्तुत यह जोध-प्रबन्ध जो उनकी पी-एच० 
डी० उपाधि की थीसिस है, सफलता के साथ यह सिद्ध कर रहा है कि भाग्य के सूर्य का 
उदय हो गया है और हिन्दी के मान्य विद्वानों का ध्यान तिरुवकुरल जैसे ग्रन्थ की ओर 
आक्रुष्ट होने लगा है। डा० रवीन्द्रकुमार ने मद्रास मे ही नही मदुर, तजाबूर, अन्ना- 
मसलयनग र, काँचीपुरम्‌ आदि अनेक तमिल नगरो मे जाकर तिरुक्‍कुरल का अनुवादो के 
आधार पर गम्भीर अध्ययन एवं विद्वानों व ग्रन्थों की सहायता से तिरुवलल्‍लुबर एव 
कबीर पर अनुसंधान किया है। प्रस्तुत शोध-ग्रथ में दोनों साधु-कवियों की जीवनी, 
दोनो द्वारा प्रतिपादित धमं, अर्थ एव काम तथा दोनो के स्ाम।जिक सिद्धान्तो का पुखा- 
नुथुख रूप से तुलवात्मक विवेचन हुआ है। 

तिरुवल्लुवर और कबोर को निकट लाकर डा० रवीन्द्रकुमार सेठ ने वस्तुत 
दक्षिणोत्तर समन्वय की स्थापना की है जिसके लिए वे तथा उनके मार्ग दर्शक डा० 
ओमप्रकाश (रीडर, हिन्दी-विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय ) तथा डा० आरुमुहम (रीडर, 
तमिल विभाग, दि ली विश्वविद्यालय ) भी धन्यवाद एवं बधाई के पात्र हैं । 

मैं इस ग्रथ-रत्न का स्वागत करता हूं और शोधार्थी ड।० रवीच्द्रसेठ को साधु- 
वाद समपित करता हूं । मुझे आशा एवं विश्वास है कि यह ग्रथ हिन्दी के सभी मान्य 
एवं सहृदय विद्वानों द्वारा सम्मानित होगा ओर अनेक अनुसधित्सु इससे प्रेरणा प्राप्त 
करेंगे । 

मेरा डा० रवीन्द्रकुमार सेठ से सस्नेह अनुरोध है कि इस प्रकार के और भी 
दो-चार ग्रंथ वे प्रस्तुत करे जिससे दक्षिणोत्तर समन्वय और सुदृढ़ हो तथा हिन्दी भाषा- 


हर 


भाषी तमिल के गौरव को ठीक प्रकार से पहचान सकें । 'आदि-संयवन शानेहबर' से 
प्रार्थता है कि डा० रवीच्द्र दीर्घायु हों और उनका भविष्य स्वस्थ एवं सानन्‍्द व्यतीत 


हो । उनको मेरी हादिक शुभकामनाएं । 
<प>्रच्छाकर राजू 


बन 


आधाये एवं अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, 
मद्रास विश्वविद्यालय 
मद्रास-५ 
एवं भूतपूर्व समापति, तमिल-लेखक संघ, मद्रास 








उपक्रम 


भारतीमब विचारधारा मूलत एक सूत्र मे आबद्ध है। सम्पूर्ण देश इस परम्परा से अनु 
प्राणित हुआ है। इस देश के धमं, दर्शन, विचार, आचार, व्यवहार सभी ने इस परम्परा से 
विकास प्राप्त किया है। अक्षुण्ण रूप से निरन्तर विकासमान इस परम्परा की अन्तनिहित शबित 
के प्रभावस्वरूय परस्पर विरोधी भावधा राए इसमे समाहित हु ईं परन्तु इसका अपना रूप आच्छा- 
दित नही हुआ, अपितु इसमे निरन्तर निखार ही आया है। इस महान परम्परा के अस्तर्गत 
तमिल साहित्य के कवि तिरुवल्लुबर का विशिष्ट स्थान है। उनके ग्रथ 'तिशवकुरल' को तमिल 
साहित्य में वही स्थान प्राप्त है जो सस्कृत-साहित्य में वेदिक बाहुसय अथवा भगवदूगीता को 
प्राप्त है। अपने मूल रूप में उपलब्ध यह,ग्रथ सम्पूर्ण तमिल प्रदेश में युगो से समादुत है । 

हिन्दी निर्गुण-भक्त-कचि कबीर और तिझवल्लुयर के व्यक्षितत्व एवं कृतित्व भे अद्भुत 
भाव साम्य दृष्टिगत होता है। भिन्‍नत्व में निहित यह अभिन्‍तत्व ही इनके तुलनात्मक अध्ययन 
की प्रेरणा का आधार बना । 'तिरुककुरल' के तीन खण्ड है--(क) अरम्‌ (धमं), (ख) पोरुल्‌ 
(अर्थ), (ग) इनबम्‌ (काम) । सस्कृत, हिन्दी, मराठी, गुजराती, बगला, मलयालम, उर्दू, 
अग्रेजी, बर्मी, मलय, फ्रेच, जमंन इत्यादि अनेक भाषाओ मे इस ग्रन्थ का अनुवाद हो चुका है। 
हिन्दी में इसके चार अनुवाद हुए है, फिर भी तुलनात्मक अध्ययन के अभाव मे न तो हिन्दी के 
विद्वान्‌ तिश्वल्लुबर और उनकी रचना से परिचित हो सके और नसत कबीर की पुरानी 
परम्परा का भारत की सबमे प्राचीन आधुनिक भाषा तमिल मे अनुसधान हो सका । इस दृष्टि 
से मद्रास और दिल्‍ली विश्वविद्यालयों ने कुछ सराहनीय प्रयास किए हैं , प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध 
उसी परम्परा का एक परिणाम है। भाषा, काल एवं भौगोलिक वेविध्य के रहते हुए भी इस 
दोनो कवियो की रचनाओ के मूल मे भावनात्मक-एकता को उद्धाटित कर सास्क्ृतिक आत्मा 
की एकता का प्रतिपादन इस अध्ययन का प्रमुख लक्ष्य है। 

प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध मे तिरुवल्लुवर और कबीर के काव्य का भारतीय परम्परा के परि 
प्रेक्ष्य में तुलनात्मक अध्ययत किया गया है । कवियों की जाति, उनकी रचनाएं, काव्य-सौन्दर्ये 
इत्यादि के विषय में अध्ययन प्रमुख लक्ष्य नही रहा, अपितु भाव-साम्य, काञ्य में निहित संदेश 
एवं सामाजिक अभिव्यक्ति की दृष्टि ही प्रमुख रही है। 'तिरुककुरल' से पाठ-भेद की समस्या 
प्राय नही है, अत डा० सु० शकरराजू नायुड्‌ द्वारा अनूदित 'तिरककुरल' में दिया गया तमिल 
बश मूलपाठ के रूप में ग्रहण किया गया है। कबीर-काण्य के अध्ययन के लिए सामानन्‍्यत डा० 
दयामसुन्दरदास द्वारा सम्पादित कबी २-प्रथावली (आद़वा सस्करण, सवत्‌ २०१८) को ग्रहण 
किया गया है | स्थात-स्थान पर डा० पारसनाथ तिवारी द्वारा सम्पादित 'कबीर-ग्रथावली' का 
भी उपयोग किया गया है । 

प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध छहू अध्यायो में विभकत है। विषय की सीमा भें रहते हुए प्रबस्ध 
की व्यवस्था एवं प्रस्तुतीकरण इस प्रकार क्रिय। गया है-- 

प्रथम अध्याय में तिरुवल्लुबर एवं कबीर के व्यक्तित्व एवं कृतित्व का सक्षिप्त परिच्रय 
है। हिन्दी मे कबीर की जीवनी एवं तिथियो के विषय मे पर्याप्त कार्य हुआ है पर तिरुवल्लुबर 
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का समय अभी भी अतिर्णीत एवं विवादास्पद है। विभिन्‍न साक्ष्यों का संक्षिप्त विश्ेचस कर 
काल-निर्धारण करते का सम्यक्‌ प्रयास किया गया है। तिरवल्लुवर के 'रचताकाल, तैमिल- 
साहित्य के विकास में स्थान-निर्धारण एवं (तिरुककुरल' पर हुए अनुवाद-कार्यों का उल्लेख कर 
भ्रथ के वण्ये-विषय अरम्‌ (धर्म), अर्थ (पोरल) एवं काम (इनबम्‌) का परिचय है। इसके 
वद्चाव कबीर के जीवनवृत्त एवं व्यक्तित्व का उपलब्ध सामग्री के आधार पर विवेचन है । 

द्वितीय अध्याय मे दो खण्ड हैं--'क' खण्ड में तिस्वल्लुवर एवं कबीर की धर्म (अरम्‌) 
विषयक सान्यताओ का अध्ययन है । इस खण्ड के दो उपविभाग हैं--प्रथम उपविमाग में धर्म 
की ब्युस्पत्ति, धर्म के आधार, धर्म-विषयक मान्यताओं का विकास एवं धर्म का स्वरूप-विवेचन 
हैं। इसके अन्तगंत धर्म का नीति से सम्बन्ध अध्ययन का विषय बना है। तदनन्तर वेद, उप- 
निषद्‌, धर्मंसूत्र, स्मृतिग्रल्थ, वाल्मीकि रामायण, महाभारत, पुराण दत्यादि में धर्म विषयक 
मान्यताओं का अनुशीलन किया गया है। द्वितीय उपविभाग भें तिरुवल्लुवर और कबीर के 
अनुसार धर्म का महत्त्व, धर्म और प्रवृत्ति मार्ग, धर्म और निवृत्ति मार्ग तथा धर्म और प्रेम- 
भाव का अध्ययन हुआ है । धर्म के व्यक्तिपरक रूप के अन्तर्गत मन (आत्म-सयम, इन्द्रिय निग्रहं, 
तुष्णा त्याग), वचन (सत्यमाषण, मधुर भाषण, मितभाषण) और कर्म (अहिंसा, सदाचार, 
मासाहा र-निषेध) का दोनो कवियो के आधार पर अध्ययन करने के पश्चात धर्म के समाजगत 
रूप (लोकाचार) का भी अपरिग्रह, पर-निदा-त्याग, अक्रोध, परस्त्री-वर्जन, बाह्याडम्बर- 
विरोध इत्यादि शीर्षको के अन्तगंत विवेचन किया गया है। अध्याय के अन्त में तुलतार्मक 
अध्ययन के निष्कर्ष प्रस्तुत किए गए हैं । 

'ख' खण्ड में दोनो कवियों के दर्शन-सम्बन्धी विचारी का अध्ययन, तत्त्वज्ञान, ईश्वर, 
जगत्‌ एवं उसकी नश्वरता, कर्म सिद्धान्त आदि शीष॑को के अन्तर्गत किया गया है । 

तुतीय अध्याय में अर्थ (पोरुल) का अध्ययन है । इसके दो उपविभाग है। प्रथम उप- 
विभाग में अर्थ शब्द और उसकी व्याप्ति का विवेचन है और धर्म से उसके सम्बन्ध का अध्ययन 
है। इस सम्बन्ध मे अर्थ-विपयक मान्यताओं का विकास स्पष्ट किया गया है। द्वितीय उप- 
विभाग अध्ययन की सुविव! के लिए निम्नलिलित रूप मे विभकक्‍त किया गया है--- 

(क) प्रशासन अथवा अधिफारी-वर्म--राजा, सामन्‍्त, दुर्ग, सैन्य, खाद्य, राजदूत, 
गुप्तचर, मित्र एव इनसे सम्बद्ध विषय । 

(ख ) प्रजा अथवा सामान्य समाज सम्बन्धी विवेचन के अन्तर्गत सम्मान, महानता, 
शिष्टाचार हृत्यादि गुणों के अतिश्क्‍्त सामान्य व्यक्ति के लिए विधि-निषेध का मार्गें स्पष्ट 
करने के लिए विभिन्‍न विषयों का विवेचन किया गया है। अर्थ सम्बन्धी सामग्री कबीर के 
साहित्य मे प्रस्तुत और अभ्रस्तुत दोनो ही रूपो मे जितनी उपलब्ध है उस समस्त के आधार पर 
दोनों कवियों की मान्यताओं की तुलना की गई है । 

चतुर्थ अध्याय भें तिरुवल्लुवर एवं कबीर के काम (इनबम्‌) विषयक विचारों का सुल- 
नात्मक अध्ययन है। मारतीय परम्परा मे 'काम' का विकास, धर्म-आधृत काम की स्वीकृति, 
काम एवं मनोविज्ञान, वेद, उपनिषद्‌, महाभारत एवं पुराणों मे काम, कामसूत्र मे काम इत्यादि 
का उल्लेख कर काम के व्यापक धरातल का स्पष्टीकरण हुआ है। काम' के लौकिक एड 
आध्यात्मिक पक्ष को स्पष्ट कर सस्कृत-हिन्दी और तमिल साहित्य की श्वुगार-वर्णन पद्धति में 
मन्तर का उल्लेख है। इसके उपरान्त तोलकाप्पियम्‌ में बणित 'अहम्‌' और 'पुरम्‌' का विवेचत 
हुआ है। इस सदर्भ में 'अहम्‌' के अच्तगंत प्रेम के रूप (तिने) तथा तमिल साहित्य का तदुतिष- 
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यक परम्पराभतस-विभाजन वर्णन का विषय बना है। प्रेम-सम्बन्धों का विशाजन, विवाहपूर्ण 
प्रेस (कलवु, पूर्त रंग) विवाह-सम्बन्ध स्थापित होने के उपरान्त का प्रेम (करपु, दाम्पत्य प्रेस) 
का वर्णन हुआ है। तिस्वल्‍्लुबर-काम्य में सयोग खंगार, नायक-नायिका का लौकिकओंस, 
प्रचचीव काल मे तमिल प्रदेश में प्रेस-पद्धति का रूप, प्रथम दर्शत, पुर्वेराग, सथोग, माल, प्रणय- 
सान, ईए्यॉमान एवं सौन्दर्य चेतना आदि शीर्षको से तिरुवल्लुवर के सयोग-श्गार चित्रों का 
विवेचन है । कबीर काव्य में अलौकिक प्रतिपाद के लिए अप्रस्तुत रूप एवं श्रृंगार का आध्या- 
ौल्मिक घरातल स्पष्ट कर सयोग शुगार का वर्णन है । तिरुवल्‍लुवर के वियोग शगार में ऐन्द्रि- 
यता के स्थान पर सूक्ष्म मानसिक भाव का उल्लेख कर वियोग श्यगार का विवरण है। इसी 
पद्धति से कबी र-काव्य के विरह-वर्णन का विष्लेषण हुआ है। अध्याय के अन्त में तुलताश्सक 
अध्ययन के निष्कर्ष दिए गए हैं। है 

पश्रम अध्याय में तिरुव॒ल्लुवर एवं कबीर-काव्य में सामाजिक अभिव्यक्ति का अध्ययन 
है। काव्य मे समाज-चित्र) का विश्लेषण कर समाज का विभाजन किया गया है। परिवार 
(पति, पत्नी और सतति) तथा राज्य (प्रजा एव अधिकारीवर्ग ) का उल्लेख कर तिरुवरलुवर- 
काव्य मे सामाजिक अभिव्यक्ति का अध्ययन हुआ है । इसमे पूर्व राग, दाम्पत्य-प्रैम, निषिद्ध-प्रेम, 
वेशभूषा, आभूषण, झगार-प्रसाघन, सामाजिक-विभाजन (गृहस्थ, सन्याक्षी, ढोगी-तपस्वी), 
मोजन-पान, मासाहार-निषेघ एवं मद्य-निषेष इत्यादि का विवेचन किया गया है। कृषि-प्रधान 
समाज का कृषि के प्रति आदर-भाव तथा औषधि-ज्ञात का भी सक्षिप्त उल्लेख हुआ है । कबी र- 
काव्य में गृहस्थ एवं वेरागी, दाम्पत्य-जीवन में पत्नी, सतति, निषिद्ध-प्रेम, श्यूगार-प्रसाधन एवं 
आभूषण, भोजन-पान, मासाहार-निषेध एवं मद्य-निषेध, वेश्यावृत्ति, तथा कृषि-विषयक अभि- 
व्यक्ति का उल्लेख कर निष्कर्ष प्रस्तुत किए गए हैं । तिशवलल्‍्लुवर-काव्य में सामाजिक अभि- 
ब्यक्ति का यह अध्ययन मेरा विनीत प्रयास है, आशा है इससे सामाजिक-इतिहास के लिए 
महत्वपूर्ण सामग्री उपलब्ध हो सकेगी । 

अनेक विद्वानों ने तिरसुककुरल एवं अन्य प्राचीन ग्रन्थों में साम्य के सकेत दिए हैं। प्रस्तुत 
शोध-प्रबन्ध के षण्ठ अध्याय मे उन सकेतो से लाभ उठाकर भारतीय-सस्कृति के कतिपय आधार 
भूत ग्रस्थो के विचार एवं तिरुवकुरल के विचारो का भाव-स/म्य अध्ययन का विषय बला है। 
यह पद्धति सास्कृतिक-एकता का ठोस प्रमाण एवं सम्बल बन सकती है । 

तिरुवल्लुवर और कबीर मे तिरुवल्लुवर निश्चय ही अधिक प्राचीन एबं अधिक मान्य 
हैं। प्रस्तुत शोध-प्र बन्च के शीर्षक मे तिरवल्लुबर का नाम प्रथम और कबीर का द्वितीय है। 
तुलनात्मक अश्यों के प्रसंग मे अध्ययन का मुख्य केन्द्र तिर्वल्लुबर और उनकी कृति तिरुक्‍्कुरल--- 
उसमे व्यं-विषय--ही रहे हैं । कबीर को तुलना की अपेक्षा से जितना आवदयक था ओर जिस 
रूप मे आवश्यक था, उतना और उसी रूप में लिया गया है। काव्य-शास्त्रीय' शब्दावली में 
तिरुवल्‍लुवर व्ण्यं अथवा प्रस्तुत हैं और कबीर अवण्य॑ अथवा अप्रस्तुत हैं, फिर भी कबीर का 
महत्व या उनकी अपेक्षा किसी भी प्रकार से कम नहीं है और न उस्तको कम मान कर यह 
तुलना की गईं है। यह अध्ययन उत्तर एवं दक्षिण की सास्क्ृतिक-एकता को और भी स्पष्ट 
करेगा एवं इससे उत्पन्त भावात्मक-एकता से श्रेष्ठ-समाज एव दढ़ राष्ट्रीय चेतना जाग्रत करने 
में यत्किवित योगदान होगा, ऐसा विश्वास है । 

उपसहार भाग में अध्ययव के निष्कर्ष अध्यायक्रम से सचित कर दिए गए हैं। जिस सूत्र 
को प्रहण करके प्रस्तुत शोधकाय प्रारम्भ किया गया था उनका ऋमिक विस्तार करते हुए समा- 
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हार रूप में यह निष्कर्ष निकलता है कि भौगोंलिक, ऐतिहासिक वैविध्य एवं था हा वँचित्रय 
(वेश-भूषा, खानपान आदि) के रहते हुए भी जीवन का सूत जहा से प्ररम्भ होता है बह विचार 
बिन्दु हमारे देश की अख्ण्ड ससकृति में सवंत्र दृष्टिगल होता है। मनीषियों के विचार साहित्य 
एवं परम्परा के द्वारा जत-जन के मानस में व्याप्त हो जाते हैं और साधक-साहित्यकार उन 
विचारों का अभिव्यक्षि-पुज बनकर स्थान-स्थान पर एवं समय-समय पर प्रकट होते रहते हैं । 
गया एव कावेरी का निर्मेल जल अनादि काल से बहता हुआ देश के अनेक भागी को सिचित 
करता रहा है, उसी प्रकार सस्कृति के स्रोत राष्ट्रीय-जीवन को उल्लसित एवं उच्छवसित करते 
रहते हैं। समय बदलता है, स्थान बदलते है, वेश-भूषा और खान पान बदलते हैं, यहा तक कि 
विचार और भाव के उपयोग बदलते हैं, परन्तु विचारो के स्रोत, चिन्तन के केन्द्र, अपनी निरन्त- 
रता में ही हमको आकृष्ट करते हैं। जो दूर दिखाई पडता है, वह पास जाने पर दूर नही रहता । 
यह अपनापन हमारी प्राचीन एव नवीन भारतीय भाषाओं में भली-भाति देखा जा सकता है । 
तिरुवल्लुबर एवं कबी र इसके प्रमाण हैं। प्रस्तुत प्रबन्ध इसी निष्कर्ष का एक लघु प्रयास है । 
प्रस्तुत शोध-प्रचन्ध्र से सम्बद्ध सामग्री-सकलत के लिए विभिन्‍न विश्वविद्यालयों के 

पुस्तकालयों एवं अन्य सस्थाओ भें जाकर कार्य करने के लिए विश्वविद्यालय अनुदान आयोग 
द्वारा दी गई आथिक सहायता के लिए मैं आयोग का कृतज्ञ हु | इसी सहायता के फलस्वरूप 
मैं निम्नलिखित सस्थाओ में जाकर लाभान्वित हो सका --- 

सद्रास विश्वविद्यालय पुस्तकालय (मद्रास) 

आडयार थियोसौफिकल सोसायटी पुस्तकालय (मद्रास) 

कर्निमारा राष्ट्रीय पुस्तका लय (मद्रास) 

अन्तासल विश्वविद्यालय पुस्तकालय (अन्नामलैनमर ) 

मदुरे विश्वविद्यालय पुस्तकालय (मदर) 

महाराज सरफरोजी सरस्वती महल पुस्तकालय (तजौर) 
इसके अतिरिक्त सामग्री-सकलन दिल्‍ली-विश्वविद्यालय पुस्तकालय, हरदयाल (हाडिग) साब॑- 
जनिक पुस्तकालय तथा अन्य स्थानीय पुस्तकालयों से किया गया। इन सभी सस्थाओं एव 
उनके संचालको का मैं हृदय से भाभारी हू । 

एम० ए० कक्षा मे प्रवेश लेते समय मैंने डा० ओमप्रकाश के परामर्श से सथुक्त पाठ्य- 

क्रम के लिए तमिल-भाषा एवं साहित्य का व्यवस्थित अध्ययन प्रारम्भ कर दिया । तब से हिन्दी 
और तमिल भेरे लिए सस्कृत, अग्रेजी और पजाबी की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण बन गईं। इन 
दोनो साहिरयो के अध्यापको की प्रेरणा से और उनके आशीर्वाद से मैं विश्वविद्यालय मे प्रथम 
श्रेणी एवं प्रथम स्थान प्राप्त कर सका। घोधकाये प्रारम्भ करते हुए मेरे सम्मुख डा० ओम्‌- 
प्रकाश का वल्लुबर विपयक लेख (जो हसराज कॉलेज पत्रिका में सन्‌ १६९५१ में प्रकाशित 
हुआ था और तदनन्तर उनके तिबन्ध सग्रहों मे समाविष्ट हो गया है ) मेरे शोध का आधार 
बना जिसमे उन्होंने वल्लुबर की तुलना भर्तृहरि और कबीर से की थी। डॉ० के० अरुमुहम्‌ 
(रीडर, तमिल विभाग, दिल्ली विश्वविद्यालय) ने मेरे तुलतात्मक शोष के विचार को पसन्द 
किया और मुझको हर प्रकार की सहायता भी देते रहे । इन दोनो निर्देशकों के स्नेह एक 
अआत्मीयता के कारण मेरा शोधकाय सुगम एव सहज बन गया और मैं कुछ वर्षों मे ही पजाबी 
भाषी से तमिल भाथी बन गया। इन परिस्थितियों को मैं अपना सौभाग्य मानता हूं । दिल्‍ली 
विंदवविद्यालय के हिन्दी विभाग के अध्यक्ष, प्रोफेसर डॉ० विजयेन्द्र स्नातक के प्रति आभार 
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प्रकट करना मेरा कर्तव्य है। मेरे तुलनात्मक दृष्टिकोण को उन्होंने निरतर प्रोत्साहन दिया है। 

सद्रास विधवविद्यालय में हिन्दी विभाग के प्रोफेसर एवं अध्यक्ष डा० सु० शकर राजू 
नायुडू पिछले दो दशकों से तमिल एवं हिन्दी साहित्यों को एक-दूसरे के निकट लाने का अयास 
कर रहे हैं। मद्रास मे रहकर उनसे मुझे अनेक प्रकार की सहायता एवं अनेक विषयों पर स्पष्टी- 
करण प्राप्त करने का सौभाग्य मिला है। प्रस्तुत शोध-प्रवन्ध को आद्यन्त पढ़कर उन्होंने इसके 
लिए एक महत्त्वपूर्ण प्रावकथन लिखने की भी कृपा की है। इस बहुमुंखी भनुग्रह के लिए मैं 
डा० नायुड के प्रति हृदय से कृतज्ञ हु और मुके विश्वास है कि इस पुस्तक के प्रकाशन से बह 
भी उतने ही उल्लसित हुए है जितता कि मैं और मेरे दोनो निर्देशक । पिछले ११ वर्षों से मेरे 
मार्गदर्शक शिक्षाविद्‌ डा ० गोवधंनलाल दत्त, भूतपुर्वं उपकुलपति, विक्रम विववविश्वालय, उज्जैन 
एव प्राय राजेस्रनाथ चोपडा (प्रिसिपल, डी» ए० यो० कॉलेज ) का मैं विशेष आभार 
मानता हू । भेरी प्रत्येक कठछिताई इनके स्पष्ट चितन का स्पर्श करते ही अत्यन्त सरल होती रहीं 
है । मेरी सहर्धामणी सौ० 'रमेश' जीवन के सुख-दु ख की सहचरी है, झोध के सम्पूर्ण का्यंकाल 
में उन्हे और चि० 'स्मिता' को तथा परिवार के सभी सदस्यों को सम्बल मान कर आगे बढ़ता 
रहा ह्‌ । 

इस शोध-दश्रय में हिन्दी, तमिल, सस्क्ृत एवं अग्रेज्ञी के जिन विद्वानों के ग्रथो का प्रत्यक्ष 
अथवा अप्रत्यक्ष उपयोग किया गया है, उनके प्रति कृतज्ञता प्रकट करना मेरा पुनीत करेंग्य 
है । नेशनल पब्लिशिंग हाउस के सचालक॑ श्री कन्हैयालाल मलिक ने जिस कुशलता से 
प्रकाशन-कार्य में योगदान दिया है उसके लिए मैं उनका हादिक आभार मानता हू । 


प्राध्यापक, हिन्दी विभाग, ट 
पी० जी० डी० ए० वी० (साध्य) कॉलेज, (45 श्रुर/( 8 
की न 


दिल्‍ली विश्वविद्यालय, दिल्‍ली 


अनुक्रम 


१. तिरवल्लुयर एवं कबीर : व्यक्तित्व एवं कृतित्व १-२० 
सिरुबल्लुबर का महत्त्व, जीवन-परिच्रय, रचना-काल, तमिल साहित्य के 
विकास में तिरुवल्लुबर का स्थान, तिश्ककुरल पर हुआ अनुवाद-कार्य॑, वर्ष्य- 
विषय, कबी र-जीवन-बृत्त, कबीर को जाति, कबीर के गुरु, कबीर का पर्य टन, 
मह॒स्थ जीवन, कबीर का व्यवसाय, कबीर का व्यक्तित्व । 


२ तिशवल्लुबर एवं कबीर की (भ्रम्‌) धर्म-बविषयक मान्यताधों का 
तुलनात्मक अ्रध्ययन खण्ड 'क २१-९० 
धमं-विषयक मान्यताओं का विकास, धर्म और तमिल अरम्‌ का सम्बन्ध, 
धरम को व्युत्पत्ति, धर्म के आधार, वेद मे धर्म, उपनिषद्‌ मे घम्म, धर्मंसूत्र में धर्म 
स्पृति-प्रथो मे घर्म, वाल्मीकि रामायण में धर्म, महाभारत में धर्म, पुराण में 
धमं, धर्म और नीति, धमं के रूप, परिभाषा का प्रइत, तिरुक्‍कुरल के धर्मे- 
खण्ड (अरसुप्पाल) का वण्यं--विषय, तिरुवल्लुवर और कबीर के अनुसार 
धर्म का महत्त्व, धर्म और प्रवृत्ति-मार्ग (गृहस्थ), धर्म और निवृत्ति मार्ग, 
धर्म और प्रेम भाव, धर्म का व्यक्षिपरक रूप---मन, वचन, कर्म से धर्मा- 
चरण , मन--आत्म-सयम, इन्द्रिय-निग्नह, तृष्णा-त्याग , बचन--सत्यभाषण, 
मधुर-भाषण, मित-भाषण, कर्म--अहिंसा, सदाचार, मासाहार-निर्षेध , धर्म 
का समाजगंत रूप (लौकाचार)---अप रिप्रह, परनिन्दा त्याग, अक्रोध, परस्त्री- 
गमन न करना, बाह्या डम्बर-विरोध, परोपकार, अतिथि-सत्कार, दान, छृत- 
ज्ञता, समदृष्टि, क्षमाभाव इत्यादि, निष्कर्ष । 


धर्म श्रौर दर्शन तिरुवल्‍्लुबर एवं कबीर के विचार 
खण्ड ख' ९१-१०६ 
(अ) तत्त्वज्ञान, (आ) ईइवर, (इ) जगत्‌ एवं उसकी नश्वरता, 
(ई) कर्म-सिद्धान्त । 


३ तिशवललुबर एवं कबीर के काव्य मे प्र्थ (पोरल) का तुलनात्मक 
इध्यथन १०७-१४७ 
भारतीय परम्परा मे अर्थ , अर्थ (पोरुल) का अथं, 'अर्थ' का सक्षिप्त 
विकास , तिरुककुरल्‌ मे पोसल्‌-खण्ड का वण्वें-विषय, वर्गीकरण । 
(क) प्रशासन अथवा अधिकारी-दर्ग विधयक विवेचन 
राज्य, राजा, अमात्य, दूत एवं गुप्तचर, कोष, सैन्य, मैत्री, दुर्ग (राज- 
घानी), निष्कर्ष । 


(ल ) भर्यीकरण के आधार का स्पष्टीकरण - 


(अज) मानव के विकास की प्रक्रिया 
शिक्षा, अधिक्षा, श्षवण-ज्ञान, बुद्धिमत्ता, ज्ञान का विस्तार, 
सभा । 
(आ) सामाजिक सम्बन्धों के विभिन्‍न रूप 
संज्जन-मैत्री, कुसम-त्याग, विश्वासपात्र का चुनाव, बंधुओं 
के प्रति सदभाव, सदव्यवहार । 
(६) कर्म की विधि 
बोधसुकक्‍त कर्म, शक्ति, काल एवं स्थल का बोध । 
(६) सामाजिक जीवन का दुबंल पक्ष 
(१) मानव स्वभावगत दुबंलता (मृढता, अहकार, नीचता ) 
(२) सामाजिक संगठन के फलस्वरूप उत्पन्न दोष (सपत्ति-सग्रह, 
दरिद्रता, याचना) । निष्कर्ष । 


४. तिरुवल्‍लुबर एवं फबोर के काव्य मे 'काम' (इनबम्‌) का 
तुलनात्मक प्रध्ययन १४६-१७८ 


भारतीय परम्परा में 'काम' का विकास, धर्म-आधृत 'काम' की 
स्वीकृति , काम! और मनोविज्ञान , वेद, उपनिषद्‌ महाभारत इत्यादि में 
काम! , कामसूत्र मे काम! , काम के व्यापक घरातल का स्पष्टीकरण । 
काम! का लौकिक एवं आध्यात्मिक पक्ष , सस्कृत-हिन्दी और तमिल साहित्य 
की श्ुगार-वर्णन पद्धति में अलवर, तोलकाप्पियम्‌ में वणित 'अहम्‌! और 
'पुरम्‌'। अहम्‌ के अच्तगंत प्रेम के रूप (तिन)। तमिल-माहित्य मे स्वीकृत 
परम्परागत विभाजन-- कुरिजि, पाले, मुल्ले, मर्दम्‌, नेयदल। प्रेम-सम्पन्धो 
का विभाजन विवाह पू्व प्रेम (कलवु ,पू॑ राग), विवाह सम्बन्ध स्थापित 
होने के उपरान्त का प्रेम (करपु, दाम्पत्य प्रेम ) । तिरुवल्लुवर-काव्य में सयोग 
शूुगार नायक-नायिका का लौकिक प्रेम , प्राचीनकाल मे तमिल-प्रदेश की 
प्रेम-पद्धति का रूप , प्रथम-दर्शन, पूर्व राग, सयोग, मान, प्रणयमान (पुलवि), 
ईर्यामान, सौन्दर्य चेतना । कबीर काव्य में सयोग , अलौकिक प्रतिपाद्य के 
लिए भप्रस्तुत रूप, श्गार का आध्यात्मिक धरातल , प्रेम का रूप, प्रभाव, 
सयोग-प्यूगार के चित्र। तिरुवल्‍लुबर काव्य में वियोग-श्रुगार, वियोग मे 
ऐल्द्रियता के स्थान पर सूक्ष्म मातसिक भाव | अग-असौष्ठव, पाण्डुता, प्रवास- 
जन्य विरह-वर्णन, स्वप्न, स्मरण, संध्या समय की व्याकुलता, सान-भगस। 
कबीर-काव्य में वियोग-स्य गार, प्रेम के दो रूप (अ) अलौकिक आध्या- 
त्मिक रूप मे प्रस्तुत ऐहलौकिक प्रेम (आ) प्रेम का मानवतावादी रूप। 
परम्परागत शास्त्रीय दशाओ के क्रम-बद्ध विवेचन मे अनाबद्ध । व्याकुलता, 
एकनिष्ठता एव प्रेम का दुस्तर मार्ग , त्याग की भावना , पतित्रता एवं सूर 
का आदर्श , निष्कर्ष । 


|, तिशदत्लुबर एवं कबोर-काव्य में सामाजिक प्मभिव्यक्ति १७९-२०२ 
(क) सामाजिक अभिव्यक्तित , 
प्रिवार--पति, पत्नी, संतति, मित्र । 
राज्य--प्रजा, अधिका री-वगे । 


(ख) तिदवललुबर-काठ्य में साभाजिक अभिष्यक्ति 
यूबेराग, दाम्पत्य-जीवन, निषिद्ध-प्रेम, वेषमभूषा, आभूषण, श्यू गार- 
प्रसाधन, सामाजिक विभाजन--गृहस्थ, सन्यासी, ढोंगी तपस्वी , 
भोजन-पान, मासाहार-निषेध, मद्य-निषेव | सामा जिक जीवन मे व्याप्त 
कुरीतिया--जुआ, वेश्यावृत्ति। औषधि, कृषि-प्रघान समाज । 

(ग) कबीर-काठय में सामाजिक अशिव्यक्ति : 
गृहस्थ एवं बेरागी, दाम्पत्य जीवन में पत्नी, सतति, निषिद्ध-प्रेम, 
सामाजिक-विभाजन, शव गार-प्रसाधद एबं आभूषण, भोजल-पाव, 
मासाहार-निषेध एवं मद्य-निषे व, वेश्यावृत्ति, कृषि । निष्कर्ष । 


६ भाव साम्य के ज्वलन्त उदाहरण 

कतिपय सस्क्ृत ग्रथ एवं तिरुककुरल 

(क) तिरुक्‍कुरल एव महाभारत । 

(ख) तिरवकुरल एवं मनुस्मृति । 

(ग) तिरुवकुरल एवं कौटिलीय अर्थशास्त्रम्‌ । 
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१ 


तिरुवल्लुवर एवं कबीर 
व्यक्तित्व एवं कृतित्व 


तिरुबल्लुवर का महत्त्व, जीवन-परिचय, रचना-काल, तमिल साहित्य के 
विकास भें तिरुवल्लुबर का स्थान, तिरुवकुरल पर हुआ अनुवाद-कार्ये, 
बर्ण्य विषय, कबी र-जीवन-वृत्त, कबीर की जाति, कबीर के गुरु, कभीर 
का पर्यटन, यृहस्थ जीवन, कबीर का व्यवसाय, कबीर का व्यक्तित्व । 


तिरुवल्लुबर का महत्त्व 


तमिल साहित्य एवं सस्कृति की विशाल परम्परा में तिश्वस्लुवर का स्थान अध्वितीय 
है | उनके काव्य एवं उसमें निहित सदेश ने अनेक भारतीय एव पारचात्य विद्वानों को अभिभूत 
किया है। देश-काल की प्रबल सीमाओं से अनावद्ध, मानव मात्र के लिए आदर्श मार्ग का 
निर्देश करने वाले, प्रबल विचा रक एव श्रेष्ठ कवि के रूप में तिरुवल्‍लुवर की महत्ता भारतीय 
एव विदेशी विद्वानों ने मुफ्त कठ से स्वीकार की है। “तिरुप्कुरल तमिल साहित्य का गौरव 
है और भारतीय साहित्य का भव्य भूषण दहै/--सु० शकर राजु नायुडू का यह कथन सत्य पर 
आधृत है ।'! तमिल प्रदेश में इससे पूर्व अथवा उपरान्त इतने विद्वत्तापूर्ण कथन अन्य किसीने 
प्रस्तुत नही किये, ऐसा विचार प्रो० एस० वैयापुरी पिल्‍ले ने अभिव्यक्त किया है।' श्री चाल्से 
इ० गोवर के मतानुसार तमिल साहित्य एवं जीवन में इस प्रस्थ का लगभग वही प्रभाव है जो 
इटली में दान्ते के महान्‌ बिचारों का है।' एम० एरियल ने तिरुक्कुरल को तमिल साहित्य 
का विशिष्ट प्रन्य मानते हुए इसे मानव-विचारों की उच्चतम और पवित्रतम अभिव्यक्ति 
माना है।*ं 

तिरुक्‍कुरल के प्रसिद्ध अनुवादक एवं तमिल-विद्वान्‌ डा० जी० यू० पोष वल्लुबर को 
विश्व की महान्‌ प्रतिभाओं में से एक मानते है ।' फ्रैडरिक पिनकॉट ने माना है कि भारत में 
दो ग्रन्थो ने जनता के हृदय और मस्तिष्क पर पूर्ण नियत्रण किया है। ये दो ग्रथ तुलसीकृत 


१ तितवकुरल, पृ० ३। 
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४ # तिशवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्य यन 


(रामायण और तिरवल्लुबर का कुरस' हैं . इन दो में कुरत अधिक प्राचीन है।' प्रोढ एस० 
विन्टरमिस्स ने कुरल को विदव साहित्य का अनुपम रत्न साना है।'* ही 

इस प्रकार के महान्‌ कवि जाति, समाज और राष्ट्र की सीमाओं को लाघ कर मानव 
मात्र के हो जाते हैं। युग-परिवर्तत उनके कथनों को प्रभावित कर पाने में असमर्थ होता है, 
प्रबल काल यहा अभिभूत होकर नतमस्तक हो जाता है। तिरुवल्लुवर के महान्‌ ग्रन्‍्य 'तिर- 
बकुरल' से तमिल प्रदेश ही नहीं मानव-मात्र का कल्याण सम्भव है, अत इस प्रकार के प्रन्थ 
का अध्ययन साहित्य-शोध का विषय बनता स्वाभाविक ही है। 

तिहवल्लुबर में “तिई” आवरसूचक उपसरग है, मूल नाम 'वल्लुवर' ही है। इनका 
वास्तविक नाम अज्ञात है, हां 'बल्लुवन' एक सामान्य स्तर की जातिके नाम के रूप में प्रच- 
लित शब्द है। डा० सु० शंकर राजू नायुड्‌ ने कवि एवं उसके द्वारा रवित ग्रन्थ के प्रसिद्ध ९ 


सामो का उल्लेख किया है--- 
प्रस्थ के नाम लेखक के नाम 
तिरुषकुरल तिरुवल्‍लुवर 
मुप्पानूल्‌ नायनार 
उत्तर-वेदम्‌ देवर 
देय बनूल्‌ मुरदर्पावलर 
तिरुवल्‍्लुवर देयूवप्पुलवर 
पोय्यामीद्ि नान्मुहनार 
वायुरे वाल्टत्तु मातानुबगी 
तम्रित् मरे चेननाप्पोदार 
पोदु मरे पेरनावलर ।* 
जीवन-परिचय 


तिसवल्लुवर के विषय मे अनेक जन-श्रुतिया तमिल-प्रदेश मे प्रचलित है। श्री पोपले 
मे कुछ दल्त-कथाओ का उल्लेख किया है, जिनके अनुसार वल्लुवर मयिलापुर गाव के एक 
जुलाहे थे। इस कथन में सम्भव तथ्य इतना ही है कि कवि को प्राय मयिलापुर के जुलाहे के 
नाम से स्मरण किया जाता है। लगभग सभी लेखको ने इस बात की ओर सकेत किया है कि 
तिरवललुबर समाज से निम्न कही जाने वाली जाति के व्यवित थे। बल्लुवन' नाम की जाति 
के अवशेष चिह्न अभी भी विद्यमान हैं। यह सम्भव है कि वह 'वल्लुवाकुडी' नामक इस जाति 
के सदस्य रहे हो। इस जाति का काये राजाज्ञा की ढोल इत्यादि द्वारा घोषणा करना था। 





अन्त 
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३५ तिर्क्‍्कुरल, पु्‌० १६-१६ हे 


अपक्तित्व एव इतित्थ हे है. 


यहनष8परा से महू भी विश्वास क्रिया! जाता रहा है कि तिदवल्लुबर एक ब्राह्मण पुर 
(भगवन्‌) एवं एक निम्त जाति की स्त्री (आदि) की सत्तान थे। इस संस्वस्ध में सात सन्‍्तात्ों 
का उल्लेख है जिसमें कपिलर और अव्येयार उल्लेख्य हैं। इस कथन में सत्य का अंज्मात्र भी 
उपलब्ध नहीं और ने ही इसे स्वी कार करने का कोई आधार ही उपलब्ध है। सम्भवत" कवि 
की प्रसिंद्धि हो जाते के उपरान्त उसे उच्चकुल से सम्बद्ध करने के लिए इस प्रकार की कथा को 
निर्माण कर लिया गया । प्रो० रगाचार्य ने यह मत प्रस्तुत किया है कि तमिल 'बल्लुनर” सस्कृत 
साहित्य में 'राजनय के समान है, एवं अपने ग्रन्थ से जिस व्यायहारिक एवं राजनीति के ज्ञान 
का परिचय कवि ने दिया है उससे इसको पुष्टि होती है कि वल्लुवर 'राज्य' का बड़ा अधिकारी 
रहा हो । कौटिल्य ने अपने अर्रशास्त्र की रचना “नरेन्द्र! अथवा चस्धगुप्त के लिए की थी । इसी 
प्रकार सम्भवत बल्लुबर ते यह रचता अपने सित्र 'एल्लाल' अथवा उसके पुत्र के लिए की 
हो ।” इसी तर्क का विकास कर यह भी कहा गया है कि जिंस प्रकार कौटिल्य को राज्य का 
सरक्षक नियुक्त किया गया, उसी प्रकार का दायित्व वल्लुबर को भी राज्य का उच्च पदाधि- 
कारी बना कर प्रदान किया गया । इसमें प्रश्त सम्माषनाओ का नही, प्रभाणोी के कभाव कं 
है। समग्रत विश्लेषण करने पर इस प्रकार की भारणाओं का कोई आधार उपलब्ध नही है। 
इसी आधार पर एस० सोमसुन्दर भारती के एक लेख में इसी प्रकार की धारणा को मात्र अनु- 
मान मानना होगा। जनश्रुतियों का आधार चाहे ऐतिहासिक न हो, तो भी उनका विकास एक 
विशेष अय॑-यूक्‍त होता है। चारो ओर से अंसत्य मे लिपटी जनश्रुति मे भी कही सत्य का कुछ 
मश हो सकता है, चाहे वह कितना ही न्‍्यून अथवा सूक्ष्म क्यो न हो। इसलिए वल्लुवर से सम्बद्ध 
जन श्रुतियों मे सम्भवत कुछ सार हो । 

डा० ओमप्रकाश ने भी तिरुवल्लुबर को वल्लुबा जाति में उत्पन्न माना है। उनका तके 
यह है कि सम्भवत प्रारम्भ मे इनके समकालीन लोग इनको जाति-नाम से पुकारते रहे होगे, 
समय बोतने पर उसी नाम का आदर हुआ और उसके साथ आदरसूचक 'तिरु! उपसर्ग जोड़ 
दिया गया ।* 

श्री रौबिन्सन ने एक जनश्रुति का उल्लेख किया है जिसके अनुसार एक नवजात शिशु 
मयिलापुर मे शिव मदिर के निकट पड़ा था। वैल्लाल वश की एक स्त्री पुत्र-प्राप्ति की कामना 
लेकर मदिर में आई, पार्वती की आज्ञा पाकर वह स्त्री बालक को घर ले आई। गाव के लोगो 
द्वारा बालक के जन्म, व्ठ इत्मादि के विषय से की गई आलोचना से तग आकर दम्पति ने 
बालक को एक 'परिया” परिवार को सौंप दिया। पाच वर्ष की आयु होने पर बाखक ने यह्‌ 
जानकर कि वह माता-पिता की आलोचना का कारण है, घर से निकल कर गाव के बाहर 
ताड़-बुक्ष के नीचे आसन जमाया। गाव के लोग यह देख आइचयं-चकित हुए कि वृक्ष की 
छाया निरन्तर उसके चरणो पर बनी रहती है। इस चमत्कार को देख लोगो को ज्ञान हुआ कि 
मह बालक या तो कोई महान्‌ ऋषि है अथवा कोई देवता । तदुपरान्त बालक उत स्थान को छोड 
कर उस पव॑त की दिशा मे चला गया जहां तिरुमूलर, पुड्ार तथा अन्य ज्ञाती मिवास करते थे । 

तिदवल्लुवर के गृहस्थ-जीवन विषयक दल्त-कथाओं के अनुसार इनकी पत्नी का नाम 
वासुकी था। वायसुक्री की मृत्यु पति के जीवन-काल में ही हो गई थी। तमिल-प्रदेश में वह 
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$ ४ तिशवत्लुक्र एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


अपने पतिब्रत-घर्म और कर्तव्य-निष्ठा के लिए विस्यात है। अपने काव्य में बणित गृहस्थ 
जीवन के आदर्श को कवि ने अपने जीवन मे साकार कर दिया था। 'ईश न नित उठ पूजे 
पति को, बरसो कह दे तो बरसे' का आदर्श वासुकी थी ।'* 


रचना-काल 


तिशवल्लुवर के रघना-काल के विषय में कोई निर्णय कर पाना अत्यन्त दुष्कर है। 
ऐतिहासिक प्रमाणो का अभाव तो है ही, अत साक्ष्य भी इस दिशा मे विशेष सहायक नहीं है। 
इस विषय में निम्नलिखित मत उपलब्ध हैं -- 

लिरुवललुवर का जन्म एवं रचना-काल ८वी से १०वीं शताब्दी मानने वालो में डा० 
जी० गू० पोप का नाम उल्लेखनीय है। इसका आधार तिरुवल्लुवर पर ईसाई-धर्म का प्रभाव 
मानने का पूर्वाप्रह है।' इस भत को विद्वानों ने स्वीकार नहीं किया और इसका प्रवल खण्डन 
भी हुआ है। 

ग्रंथ का रचना-काल पाचवी और छठी शताब्दी मानने वाले विद्वानों में श्री नीलकण्ठ 
शास्त्री, श्री वैयापुरी पिल्लेर तभा श्री जैसुदासन" उल्लेख्य हैं। तिश्वकुरल पर सस्कृत ग्रन्थों 
का प्रभाव मात कर उनके रचनाकाल के आधार पर यह निष्कर्य निकाला गया है। इसके अति- 
रिबत संस्कृत षादो का अपेक्षाकृत अधिक प्रतिशत एवं भाषा-वैज्ञानिक अध्ययन से ये विद्वान्‌ 
इस निष्कर्ष पर पहुँ वे हैं। परन्तु सस्क्ृत आप॑-ग्र सथों का रचना-काल भी अन्तिम रूप से निर्णीत 
नहीं है। अत मतभेद का अवसर शेष २ह जाता है। 

तिरुवल्‍्लुबर का रचना-काल ईसा की प्रथम और द्वितीय शताब्दी अथवा इससे पूर्व 
मानने वालो मे श्री के० एन० शिवराज पिल्ल॑, श्री टी० एस० कन्दसामी मुदलियार, श्री वी० 
आार० रामबन्द्र दीक्षितार, श्री पूर्ण सोमासुन्दरम्‌, मु० गो० वेन्कट कृष्णन, डा० ओमप्रकाश, 
श्री टी० पी० मीनक्षोसुन्दरम्‌, श्री अबधनदन, जी० एस० दुरैस्वामी* इत्यादि अनेक विद्वान्‌ 
हैं। 

श्री रामचन्द्र दीक्षितार ने तिश्वल्लुवर को ईसा पूर्व एक या दो शताब्दी का मानने के 
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व्यक्तित्व एव कुलित्व बन ७ 


लिए लयबजंग भही तर दिये हैं जो श्री वेयाधुरी पिलले ने उन्हे पांचवीं या छठी शताब्दी का 
माने के लिए दिये हैं। तिरुवकुरल में वर्णित विषयों पर संल्कृत घर्मझास्त्रों और कौटिश्रीय- 
अर्थशास्त्र का प्रभाव मासकर, और इन प्रत्थों को ईसा पूरे की कृतिया मानकर उन्होंते 
लिदनकुरल: का रचनाकाल' लगभग ईसा पूर्व एक शी साना है। उतके मतानुसार पर्चतंतर, 
हितोपदेश, कामन्दक्री य नी तिस!र, भत्‌ हरि इत्यादि से साम्य का कारण यहू है कि इन ग्रन्‍्थों में 
प्रचलित नीति को समाविष्ट कर लिया गया था, अत यह बल्लुबर के ज्ोत ग्रन्थ नहीं ये अपितु 
कोई समान भ्रन्‍्थ इन सबका स्रोत ग्रन्थ रहा होगा । 

इस विषय में कुछ अन्य साक्ष्यों पर विचार करना उपयुक्‍त होगा। मणिम्रेखला नामक 
तमिल काव्य में तिश्वल्लुबर को उद्धृत कर उसे सच्चा कवि (पोयिलपुलवन) कहा गया है।* 
इसी प्रकार शिल्प्पदिकारम्‌ महाकाव्य मे भी 'कुरल' धरम के प्रमाण रूप में उद्धृत किया गया 
है।'* इन ग्रन्थों में कुरलत का उद्धत किया जाना इस बात का प्रमाण है कि कुरल की रचना 
इनसे एक अथवा दो शती पूर्ब हो चुकी थी और एक महान्‌ धर्मे-ग्रन्य के रूप में उसे मान्यता 
प्राप्त हो चुकी थी। यदि मणिमेखला और शिलप्पदिकारम्‌ का रचना-काल अन्तिम रूप से 
निर्णीत हो जाये तो कुरल' का रचनाकाख लगभग स्पष्ट हो जाये, पर इस विषय पर भी अवेक 
मत अभिव्यक्त किये गये हैं और इनका रचना काल चौथी से आठवीं शताब्दी तक माता गया 
है । 

कुरल के सम्बन्ध में विभिन्‍न स्रोतों से प्राप्त सामग्री का अध्ययन इस बात की और 
निदिचत सकेत करता है कि प्राचीन सस्क्ृत ग्रन्थों यथा मनुस्मृति, कौटिलीय अथंशास्त्र, 
कामन्दकीय नीतिसार, कामसूत्र इत्यादि की परम्परा से वल्लुवर परिचित थे। इसके आधार 
पर यदि निष्कर्ष निकालें तो वल्लुवर का रचनाकाल दूसरी शताब्दी के लगभग अवश्य ही होना 
चाहिए क्‍योंकि मनुस्मृति २०० ई० पृ० और १०० ई० पृ० के बीच की रचना, और कौटिलीय 
अथंशास्त्र ३०० ई० पू० और २०० ई० उ० की रचना (अपेक्षाकृत पहली सीमा के पास) मानी 
गई है ।' इसके अतिरिक्त सस्कृत के सदृश सूत्र शैली, वेण्बा छद का प्रयोग, एवं साहित्यिक 
सामग्री इस ग्रन्थ की प्राचीनता की ओर इगित करते हैं। 

इस स्थल पर तिरुवकुरल ग्रन्थ की प्रशस्ति रूप मे उपलब्ध एक कृति 'तिचवह्लबमाले' 
का उल्लेख प्रसगिक है। इस कृति में कपिलर, नक्‍्की रर, अब्बे, कूल वनिकन चात्तनार, परणर, 
पेरल्देवनार इत्यादि अनेक महान्‌ कवियों के द।रा तिर्ककुरल की प्रशस्ति से कहे गये तथाकथित 
छन्द सकलित हैं। इस कृति को अधिकाश विद्वानो ने अप्रामाणिक और बाद की रचना माना 
है। इसमे सकलित ४६ कवियों का एक ही समय में उपस्थित होना ऐतिहासिक दुष्टि से 
असम्भव है। इसके अतिरिक्त एक सुनियोजित, ऋरमबद्ध, तकंपूर्ण हग से व्यवस्थित होने के 
कारण इस कृति की अप्रामाणिकता और भी निश्चित हो जाती है। श्री एस७० एस० भारती 
का कथन है कि कुरल की महत्त्ववृद्धि का लक्ष्य समक्ष रख कर रची गई यह बाद की जाली 
रचना है।* श्री के० एन० शिवराज पिलल्‍ले का विचार है कि सम्भवत वल्लुवबर की असीम 


मणिमेखला २२।११।६०-६१॥ 

शिलप्पदिकारम्‌ १९ १५, १६ एवं कुरलत ५५५ । 

धर्मशास्त्र का इतिहास--डा० काणे, पृ० १२ । 
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व जे तिस्वल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


प्रशंधा भावना से प्रेरित होकर किसी ने सम्पूर्ण लघम-साहित्य के सभी महान्‌ कवियों के सुख 
से इन छुम्दों को कहलवा कर कुरल को प्रमाण-पत्र प्रदान करने का प्रवास किया है।' काल- 
क्रम की दृष्टि से विवेचन, सकलित कवियों के रचताकाल का अध्ययन, संकलित सामग्री--- 
सभी से इसकी अप्रामाणिकता की पुष्टि होती है। परन्तु बल्‍्लुवर की असीम प्रशंसा से मुक्त 
होने के कारण इसका उल्लेख वल्लुवर सम्बन्धी अध्ययन में आना स्वाभाविक ही है । 


,तमिल साहित्य के विकास मे तिरुवल्‍्लुवर का स्थान 


तमिल साहित्य मे सघम-साहित्य का अपना निश्चित महस्व है। इस विषय मे प्राय: 
परम्परागत विद्वास है कि तमिल प्रदेश मे तीन सच रहे । यह सघ श्रेष्ठ-कृतियों के मुल्याकन 
का कार्य करते थे । इस विषय में जो वर्णन उपलब्ध हैं, वे जतिशयोक्तिपूर्ण हैं एव तथ्यों पर 
आधृत प्रतीत नहीं होते। 'इरेयनार अहपोरुल' (७४५० ई०) की टीका की भूमिका में तीन 
संघों का बर्णन मिलता है। इनका रचनाकाल ६€६० वर्ष है और इनके अन्तर्गत ८५६८५ 
कवियों का उल्लेख है। इन कवियो में कुछ देवताओ के नाम भी आये हैं। तीनो सघ मिलाकर 
१६९७ पाण्ड्य नरेशो के आश्रय मे कार्य करते रहे। इनमें से कुछ नरेशों के नाम यथा--कन्दु- 
गोण एवं उप्रपेरवालुदि के विषय में अभिलेखीय साक्ष्य भी उपलब्ध है। विद्वानो का मत है कि 
इस विषय में तश्य और कल्पना का अद्भुत सम्मिश्रण हो जाने के कारण किसी स्पष्ट निष्कर्ष 
पर पहुँच पाना सम्भव नही है।* 
प्रथम सध का काय क्षेत्र प्राचीन मदुरा नगरी था। यह नगरी अब सागर में विलीन 
हो चुकी है। इस सघ में अगस्त्य, तिरिपुरामेरित्त, विरिसा्डंकडडबुल (शिव), कुन्रमेरिन्त 
कुमरवेल (सुब्रह्मण्य) एवं मुरस्जियूर मुडिनाहरायर (आदिक्षेष) का उल्लेख मिलता है। इस 
सघ के कुल ५४६ सदस्य थे । ४४४६ कवियो ने सघ मे अपनी कृतिया अनुमोदन के लिए प्रस्तुत 
कर स्वीकृति प्राप्त की। इस सघ की सरक्षकता ८६ पाण्डय नरेशों ने की, तथा इसका कार्य- 
काल ४४०० बर्ष का रहा। इस संध के ग्रथो मे अगस्तियम्‌, परिपाडल, मुदुनारै, मुदृकुरुहु एव 
कलरियाविर उल्लेखतीय हैं ।* 
द्वितीय सघ का आयोजन कपाडपुरम्‌ में हुआ । इसमे अगस्त्य, इरुन्दैयूर कुरुगोकिमोसि 
वेस्लूरकाप्पियन्‌ इत्यादि ४६ सदस्य ये। इस सघ ने ३७०० कवियों की रचनाओ को स्वीकृति 
प्रदात की। ३७०० वर्षों तक कार्य करते हुए इस सघ को ५६ पाण्डय नरेशो की सरक्षकता 
प्राप्त हुईं। इस काल मे अगस्तियमू, तोलकाप्पियम्‌, मॉपुराणम्‌, इसे नुनुक्कम्‌, भूतपुराणम्‌, 
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कसी, $ुझहू, वेंप्डाली, व्योक्रमंले इस्पादि प्रभु प्रन्धोंकों रचना हुई। इस संघ में ४१४६ 
ग्रन्थ थे परन्तु समुंद्र के विस्तार के कारण ये समस्त सागर में विलीन हो गये। प्रथम कौर 
दितीय सच दोनों में अशल्त्य का उल्लेख है। मतः सस्मव है कि यह सघ पहले संघ का विस्तार 
मात्र ही रहा हो। 'तौलकाप्पियम्‌ के अतिरिक्त शेष समस्त प्रत्थ अब अनुपलब्ध हैं । 

तुतीय सभ का कार्ये-स्थल वर्तमान मदुरै! नगर था। इसके ४६ सदस्य ये ! ४४8 
कवियों ने अपनी कृतियां स्वीकृति के लिए इस सध के समक्ष प्रस्तुत कीं। १८४० वर्ष में ४६ 
पाण्डय नरेशों की सरक्षकता में यह सघ कार्य करता रहा। इसके अध्यक्ष 'लक्कीरर' थे, एव 
कपिलर, परणर, सीत्तलैचात्तनार और पाण्डय नरेश 'उग्र' का कार्य उल्लेखनीय है। इस संघ 
के नेडन्तोहै, कुरन्दोहै, नट्रिने, ऐन्गरनूर, पदिद्र पत्तु, नूद्रैम्बदु, परिषाडल, कूसु, वरी, पैरिसे, 
जिटरिसे इत्यादि ग्रन्थ अत्यन्त समादुत हुए । इनमे से भी अनेक ग्रन्थ लुप्त हो चुके हैं, केवल 
नाम होष हैं। परन्तु जो कुछ ग्रस्थ शेष हैं, उनमें हमे सघ साहित्य की समृद्धि एवं विषय का 
कुछ परिचय उपलब्ध हो सकता है । 

विश्लेषण करने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रथम दो सधों का रूप न तो ऐतिहासिक 
है और न ही प्रामाणिक । देवताओं और मनुष्यों का सदस्यों के रूप मे साथ-साथ उल्लेख, 
दोनो सघो के अध्यक्ष के रूप में अगस्त्य का उल्लेख, काल का अनावश्यक विस्तार, प्रत्येक 
रखित ग्रन्थ का पूर्णरपेण नष्ट हो जाना, यह सकेत करते हैं कि प्रथम दो सघो से सम्बन्धित 
कथा केवल कपोल-कल्पित है। अत हमें तृतीय सघ की उपलब्ध सामग्री को ही अध्ययन का 
आधार बनाकर उसी की पृष्ठभूमि मे तिरुवल्लुवर के ग्रन्थ 'तिरुक्कुरल' का स्थान निर्धारित 
करने का प्रयास करता होगा । तिरुवल्‍्लुबर तृतीय सघ के कवि थे यह प्राय मास्य धारणा है। 

तमिल का सघ-साहित्य अत्यन्त समृद्ध है । इसका वर्गीकरण विद्वानों ने निम्न प्रकार 
से किया है--- 


सघ-साहित्य 
कम नमक अचल 8 “न नमक किक लिन नल तक 
| | 
पत्तुप्पादूटु एट्टुतोहै पदिनेण्कीक्ृकणक्कु 
(१० ग्रस्थ ) (८ ग्रन्थ) (१८ उपदेशात्मक (नीति)काश्य ) 


पत्तुष्पादद के अन्तगंत दस ग्रन्थों के नाम इस प्रकार हैं-- 

मुर्हाद्र प्पडे, पोरुनाराट्ट्र प्पडे, सिरुषाणाद्र प्पषडे, पेरुम्बानाटूर प्पडे, मुल्लैप्पादटु, 
मदुरेक्काजि, नेडुनलवार्ड, कुरिजिप्पाट्टु, पट्टिनप्पाले, मलेपडुकडाम । 

एदट्सोहे मे नट्भिने, कुरुन्दोहै, ऐंग्रुरुनूर, पदिट्र प्पसु, परिपाडल, कलितोहै, 
अहनानूरु, पुरनानूरु नामक ग्रथ समाविष्ट हैं। 

पदितेणकीकृक्कणफ्कु के अन्त्गंत १८ नीति-काव्य समाविष्ट हैं। कुछ बिद्वान इन्हे 
सध-सा हित्य के बाद की रचनाएँ मानते हैं। इनके नाम इस प्रकार हैं--- 

नालडियार, नान्मणिकडिहै, इनियवुनापेदु, इन्तानार्पदु, कार्नारपढु, कलवल्निनाप॑ दु, 
ऐम्बदु, तिणमोल्िऐम्बदु, ऐंदिणेएल्लुपदु, तिणेमॉल नूट्र म्वदु, तिबंबकुशल, तिरिकड॒ह॒मू, आचार- 
कोवे, पकमोकछ्ि, सिर्पचमूलम्‌, मुदुमोत्ठिष्काजि, एलॉदि। 

प्रथम दृष्टि से यह विचार उठना अत्यन्त स्वाभाविक है कि सघ साहित्य के इस 


१० ७ लिसवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


विशाल भंडार में से 'तिरककुरल' को हो अध्ययन का विषय क्यों बनाया गया ? साहित्य एवं 
कलाकृतियों के मूल्यांकत से काल का विशिष्ट प्रभाव है। जो कृति युगो के उपराम्त भी 
नवीन प्रतीत होती हो, जीवन को प्रभावित करने की क्षमता से सम्पन्त हों, जिस कृति से विएव 
का प्रत्येक प्राणी अपने लिए सामग्री प्राप्त कर सकता हो, ऐसी इृतिया बहुत अल्प होती हैं । 
तिरकक्‍्कुरल इसी कोटि की कृति है| भारतीय एवं विदेशी भाषाओं मे इस ग्रर्थ के अनेकानेक 
अनुवाद इस बात की पुष्टि करते हैं। युरोप मे फादर बेस्की ने सर्वप्रथम १७३० ६० में इस 
प्त्थ का परिचय 'शेन तमिल ग्रामर' नामक पुस्तक द्वारा दिया जिससे प्रेरणा प्राप्त कर अनेक 
विद्वान इसके अनुवाद कार्य में सलस्न हुए ।' 


तिरुक्‍कु रल पर हुआ अनुवाद कार्य 
हिन्दी अनुवाद 


तिरुवल्लुबर के ग्रन्य 'तिश्वकुरल' का एक हिन्दी अनुवाद १६२४ ई० में श्री क्षेमानन्द 
राहत मे किया। १६४५८ ई० में डा० सु० शकरराजू नायुड्‌ द्वारा किया गया अनुवाद 
मद्रास विश्वविद्यालय से प्रकाशित हुआ । इसके अतिरिक्त श्री बी० डी० जैन, एवं श्री एम० 
वैष्कटकृष्णा के अनुवाद भी प्रकाशित हुए है। ये अनुवाद तिरुककुरल के एक भाग 'अरत्तुपाल' 
के हैं। श्री क्षेमानन्द राहत का अनुवाद इस दिश्या में प्रथम प्रयास था । डा० नायुडू का अवनु- 
बाद निश्चय ही तिरुवल्‍लुबर के अध्ययन के लिए एक महत्त्वपूर्ण योगदान है । 


सस्कृत अनुवाद 


श्री अप्पा दीक्षितार द्वारा एक सस्कृत अनुवाद 'नीतिकुसुममाला' १६९२२ ई० में 
प्रकाशित हुआ। एक अत्यन्त सफल सस्क्ृत अनुवाद श्रो एस० एस० श्रीरामदेसिकन्‌ ने 
१६४२ ई० में किया। 


अन्य भारतीय भाषाओ मे अनुवाद 
; तिरुककुरल के अन्य भारतीय भाषाओं में जो अनुवाद हुए हैं, उनकी सूची इस प्रकार 
तैलुगु 
अनुवादक प्रकाशन 
श्री वेण्कटा राम विद्यानाथ श्८ष८घ० ई० 
श्री कनुपार्थी वेण्कटरमन १८८७ ई० 
श्री नरसिहलु नायडू १८६२ ६० 
श्री श्रीरामूलू रेड्डी १६४८ ई० 
श्री राधाकृष्ण शर्मा १६४४ ई० 
मलयालम 
श्री गोविन्द पिल्‍ले १६१४५ ई० 
श्री गोपाल कुरुप १६९५७ ई० 
श्री रामकृष्ण पिल्‍ले १६५७ ई० 
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बंगला ४ 
शी सलिनी सोहन सान्याल १६३६ ई० 
मराठी 
श्री साने गुरुजी १६४८ ६० 
ज्दू 
श्री हज्अ रत सुहराबर्दी १६६३ ई० 
अग्नेजी अनुवाद 
पुस्तक का ताम अनुवादक प्रकाशन 
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१४ छ तिरबस्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 
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अग्रेज़ी से इतर विदेशी भाषाओं के अनुवाद 


जर्मन 
अनुवादक प्रकाशन 
कैमसे ए० एफ० श्धण्८ 
फैडरिक रुकटें १८४७ 
कार्ल ग्राल १८५४ 
फ्रेंच 
एरिअल (एशियाटिक जरनल में ) १८४०-५२ 
सेंट दुमा पी० जी० डे० १८५७ 
लेमाराज़े एम० १८६७ 
जैकोलियट १८७६ 
फॉतेन १८८६९ 
संटिन 
सी० जे० बेस्की १७३० 
प्रॉल १८४६ 
सिहस भाषा 
मिसिगामी १६६१ 


इसके अतिरिक्त पोलेण्ड, बर्मा तथा कुछ अन्य देशों की भाषाओं में भी इस ग्रस्थ का 
अनुवाद हो चुका है | 


वर्ण्य विषय 


तिरुककुरल मुक्तक काव्य है, इसका प्रत्येक पद स्वतन्त्र रूप से पूर्ण अर्थ का द्योतक है 
पर विषय की दृष्टि से ग्रन्य मे न्रिस्तर एक क्रमबद्धता एव घारावाहिकता है । प्रत्येक पद पूर्वे- 
पद से और प्रत्येक अध्याय पूर्व--अध्याय से अत्यन्त सूक्ष्म रूप में सम्पृक्‍त है। ग्रन्थ तीन भागों 
में विभकत है--धर्म (अरम्‌), अर्थ (पोरुल), काम (इनबम्‌ ) । 

धर्म खण्ड में प्रस्तावना के अन्तर्गत सर्वेश वन्दना, वर्षा-वैशिष्टय, सन्‍्यासी का महत्त्व 
एवं धर्म की शक्ति का वर्णन करने के उपरान्त बीत अध्यायों मे गृहस्थ के धर्म (इल्लड वियल) 
का प्रतिवादन है। इसके अन्तर्गत गृहस्थ, पत्नी के गुण, सतति, स्नेह, सम्पस्नता, आतिथ्य, 
मधुर भाषण, कृतज्ञता, सयभ, सदाचार, परस्त्री-वर्जन, सहनशीलता, ईर्ष्या न करता, लोभ न 
करना, घुगली न करना, व्यर्थ प्रलाप न करना, शिष्टाचार, दान, यश, इत्यादि विषयों का 
विवेचन किया गया है। धर्म खण्ड के दूसरे अश में सन्‍्यास-धर्म (तुडवंडवियल) के अन्तर्गत 
दयालुता, मासाह/र-निषेध, तपस्था, दुराच रण, चोरी न करना, सत्यमाषण, अक्तोष, अहित 
न करना, अहिंसा, स्थिरता, तत्त्वज्ञान, तृष्णादमन इत्यादि विषयों का विस्तृत विवेचन है। 
ये सभी कथन यद्यपि सन्यास-घर्म के अस्तगंत आये हैं पर मानव-मात्र के लिए उपयोगी होने 


व्यगितिश्व एवं कतिसते & १३ 


के कारण इन्हें धर्म का अंग माना गया है। गुहुसथ और संन्यास का कर्गीकरण किसी सूद 
सिद्धान्त पर माखित न होकर सतही है। इसी खण्ड में एक अध्याय भाग्य (उब्ठियल) पर है 
जिसमें कर्म -फल एवं भारंग का उल्लेख है + 

पुस्तक के द्वितीय-भाग अर्थ (पोहल) के अन्तर्गत शासन-विधाय, नरेश के गुण-कर्मे, 
जिक्षा, अधिक्षा, श्रवण, बुद्धिसत्ता, शक्ति, समय, स्थल का बोध, विचा रपूर्ण चुनाव, सुशासत, 
गुप्तचर, सामस्त, दुर्य, लाब, सैन्य, मैत्री, वह इत्यादि से सम्बद्ध अनेकानेक कर्तव्यों एवम्‌ 
सिद्धान्तों का विवेबन हुआ है। सामाजिक कुरीतिया यथा वेदया, मद, जुआ का उल्लेख भी 
इसी भाग में हुआ है। इसमे शासत-विधान (अरखचियल), शामन्त (अमैच्चियल), दुर्ग 
(अभरणियल्‌ ) , खाद्य (कूछियल), सैन्य (पटैयियल्‌), मैत्री (वडपियल), बक् (कुटियियल) 
इत्यादि सात खण्ड किये गये हैं परन्तु यहा भी यह वर्गीकरण ऊपरी ही है। उदाहरण के लि6 
मंत्री के अस्तगंत स्त्री का अनुसरण न करना, वेदया, औषधि इत्यादि का समावेश हो जाता 
है। वश के अन्तगंत दरिद्रता, याचना, नीचता इत्यादि का समाविष्ट हो जाना इस बात का 
सकेत है कि यह उपविभाजन सस्भवत आाद में किया गथा। 

प्रस्थ के तुतीय भाग काम (इनबम्‌) को गुप्त-प्रेम (कलबु) और पति-प्रेम (करपु) 
दो सागो मे विभक्‍त किया गया है। सकेत-परिचय, मिलन सुख, प्रेम की महिमा, लज्जा का 
स्थाग, प्रवाद का परिज्ञान इत्यादि गुप्त-प्रेम अथवा पूर्वराग के विषय बने हैं। पति-वियोग से 
प्रारम्भ होकर विरह के कारण वेदनापूर्ण नेत्र, स्वप्तावस्था, अग-सौन्दयय की क्षति, स्वगत 
सलाप, मान-भग, सयोग की प्रबल अभिलाषा पति-प्रेम के अन्तर्गत आये हैं। प्रिय-मिलन के 
पदचात्‌ हृदय पर वश ने रहना, प्रणव कलह, प्रणय-कलह की सूक्मता और उसका आनन्द 
इस भाग के विषय हैं । क्रमिक विकास की दृष्टि से यह विभाजन अत्यन्त सूक्ष्म हैं एवं मनो- 
वैज्ञानिक दृष्टि से अत्यन्त सफल है । तिरुवल्लुवर ने धर्म, अध॑ और काम का वर्णन किया हैं, 
मोक्ष का वर्णन उन्होंने नही किया, कारण स्पष्ट है--ध मं-युक्त जीवन ब्यतीत करने के उप- 
रान्त, मोक्ष स्वाभाविक परिणाम है। यहा जीवन के रागात्मक सम्बन्ध, गृहस्थ की परिसीमा 
में आबद्ध होकर आये हैं, गृहस्थ के धर्म का विवेचन विस्तार से किया गया है। अर्थ के अन्तर्गत 
राज्य सगठन का विस्तृत विश्लेषण कर मानव-मात्र के कल्याण की भावना से “राज्य' को 
प्रेरित किया गया है। इस प्रकार जीवन के सम्पूर्ण विवेचन के उपरान्त मोक्ष (वीडू) का 
वर्णन न होने का कारण सम्भवत यह है कि धर्म-आधृत अर्थ और काम के आदर्ण से युवत 
जीवन की परिणति 'मोक्ष' है। 


कबी र-जीवनवृत्त 
कबीर के जीवनवृत्त पर अनेक विद्वानों ने कार्य किया है। इनमे डा० हुजारीप्रसाद 
दिवेदी,' डा० रामकुमार वर्मा, डा० पीतास्वरदत्त बड़्थवाल,रे डा० द्यामसुन्दरदास, * डा० 


१ कबीर। 

२. संत-कबीर--अ्रस्ताव भाग, हिन्दी साहित्य का आलोचमात्मक इतिहास । 
३. हिंन्दी काव्य में निर्गुण सम्प्रदाय । 

४. कबीर-पग्रन्यावलो--भूसिका । 


हैंड 2 तिरगल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


अमायली पाण्डेय, ढा० मोहनसिह, डा० गोविन्द चिगुघायत, डा० परशुराम चतुर्देदी,र 
डा० रामजीलात सहायक", डा० सरनामतिह शर्मा,' इत्यादि अनेक विद्वानों /का कार्य 
महत्वपूर्ण है। इसके अतिरिक्त ड० भण्डारकर,* श्री क्षितिमोहन सेन,< श्री ० एन० 
फर्कृहूर,* रेवरेण्ड एफ० ई० के,” रेंवरेण्ड एच० जी० वेस्काट'! इत्यादि विद्वानों ने भी 
अपनी कुतियों में कबीर के जीवन-वृत्त पर प्रकाश डाला है। पर समस्त प्रत्थों के अध्ययन के 
उपरान्त भी यही कहने को बाध्य होना पड़ता है कि कबीर के जीवनवृत्त का अन्तिम एव प्रामा- 
णिक विर्णय सम्भव नही है। निश्चय ही विश्लेषण के द्वारा, अन्त साक्ष्य और बहिर्साक्षय के सूदम 
विवेचल के उपरान्त प्राप्त निष्कर्ष सत्य से बहुत दूर नहीं हैं। हमारा लक्ष्य इस विषय का 
पुनक्विचन करना नहीं है। अपितु सकेत रूप मे कुछ अश लेकर कबीर का अनुमानित जीवन- 
वृत्त प्रस्तुत करना मात्र है। तिरवल्लुवर के जीवन के विषय में प्रचलित जनश्रुतियों से अद्भुत 
साम्य रखने वाली जनश्रुतियों का उल्लेख भी तुलनात्मक दृष्टि से लाभप्रद होने के कारण यहा 
किया जा रहा है। 

यह जनश्ुत्ति भ्चलित है कि कबीर का जन्म एक विधवा ब्राह्मणी के गर्भ से हुभा था। 
काश्षी में स्वामी रामानन्द के पास एक बाल-विधवा अपने पिता के साथ स्वामी जी के दर्शना्थ 
गई। उन्होंने आशीर्वाद के रूप में 'पुतवती भव' वचन कहे, परिणामस्वरूप कबीर का जन्म 
हुआ। महाराज रघुराजसिंह का अनुमान है कि उक्त विधवा ब्राह्मणी स्वामी रामानन्‍्द की 
सेवा मे रहती थी, एक दित जब स्वामी जी ध्यानस्थ दशा मे थे, उसे आशीर्वाद दे दिया जिसके 
कारण उसे गर्भ रह गया। उत्पन्त शिक्षु को लोक-लज्जा के कारण वह फेंक आई, जिसे जुलाहे 
दस्पति ने पाला ।१९ 

दूसरी किवदन्ती है कि एक दिन स्वामी अष्टानन्द ने लहर तालाब में एक विचित्र 
ज्योति को अवतरित होते देखा । उन्होंने इस घटना की सूचना स्वामी रामानन्द जी को दी । 
स्वामी रामानन्द जी ने अनायास कहा कि ज्योति आलक का रूप धारण कर लेगी और वह 
बालक भ्रत्यन्त प्रतिभादाली होगा और लोक-कल्याण करेगा। आगे चलकर यही ज्योति से 
परिणत बालक 'कबी र' के नाम से श्रस्िद्ध हुआ ।'* 





कबीर साहब का जीवनवृत्त, ना० प्र० स० पत्रिका, भाग १४। 
#६8% का हर 2708748/9 
« फेबीर की विचारधारा । 
- हिन्दी साहित्य का बृहत्‌ इतिहास, चतुर्थ भाग। 
कबीर-दर्शन । 
कबीर व्यक्तित्व, कृतित्व एवं सिद्धान्त । 
एब्िएकधबशउका, 4/दाएउक दावे 20707 7 ५8627985 3५४#ह७४ 
छाप स्धाक्षोरव 20008 ० 74697 
* 4 7१क्ाह गण सवंदा, 4व 008 तीस सडक 2.2 कादर री दब 
ईदशय आब धाउ #0॥9फथ+ 
११, #869# दवा ॥86 अव607 क्षाएी 
१२. कबीर दर्शन, रामजीलाल 'सहायक', पृ० १६। 
१३ वही, पृ० १६, एवं है888 ८ सरे४ #0/०८७४५, 9 ॥0 


ननच्छि 
9 एव ८6 छत खऊद ० ७ ७ ७ 


व्यक्तित्त एवं कृतित्व कर हु 


हबीर के समय के विषय में प्रमुख रूप से निम्नलिखित अस्तःसादय का प्रमाण प्रस्तुत 
किया है 
गुर परसादी जयदेव नासा । भमति की प्रेम इनही है जानः ६* 

इससे कबीर का जयदेव तथा संत नामदेव का परतर्ती होना निश्चित होता है। जयदेत 
का समय वारहबी शतास्दी और नामदेव का समय तेरहवीं शताब्दी का अन्तिम चरण॑ं माना 
जाता है | नाभादास कृत मकतमाल (सबत्‌ १६४२) सन्‌ १५८५ तथा अबुलफशल अल्लामीं के 
आइन-ए-अकबरी (सवत्१६४५) सन्‌ १५६८ में कबीर का उल्लेख मिलता है।' इसके अतिरिक्स 
अनेक प्रमाण देकर डा० रामजीलाल सहायक ले निष्कर्ष निकाला है कि कबीर का समय 
चौदहवीं शताब्दी के आरम्भ से पूर्व नही था तथा पन्द्रहवी शताब्दी के अन्तिम चरण के पूर्व था। 
“हमारा निश्चित मत है कि कबीर का समय चौदह॒वीं शताब्दी तथा पन्‍्द्रहवी शताब्दी के बीच में 
था ।”* डा० रामकुमार वर्मा ने ऐतिहासिक एवं साहित्यिक प्रमाणों का विस्तृतत विश्लेषण करने 
के उपरान्त सन्त कबीर का जन्म सवत्‌ १४५५ (सन्‌ १३६८) में और लिधल सबत्‌ १५५१ (सं 
१४६४) के लगभग माना है । डा० सरनामसिह छर्मा इसी प्रकार ऐतिहासिक घटनाओं के 
उल्लेख, पीपा के जन्मकाल, कबीर एव स्वामी रामानन्द के सम्बन्ध, सिकन्दर लोधी द्वारा 
किये गए अत्याचार-विषयक जनश्रुति तथा कबी र-पन्चियो मे प्रचलित पद इत्यादि अनेक प्रमाणो 
के आधार पर कबीर की जन्म-तिथि सवत्‌ १४५४५ की ज्येष्ठ पूणिमा स्वीकार करते हैं। मृत्यु 
तिथि के विषय में प्राय स्वीकृत मत संवत्‌ १५७४ है।। जन्म ओर भृत्यु की तिथियों के सथर्ष 
में उलभना हमारे अध्ययन के लिए महत्त्वहीन है। यहा तो कबीर की उपलब्ध सामग्री का 
तिरवल्लुव॒र काव्य से भारतीय चिन्ताधारा के सन्दर्भ मे विवेचन करना ही अभिप्रेत है। 


कबीर की जाति 


कबीर की जाति के विषय में भी मतभेद बहुत प्रबल हैं। कोई उन्हे ब्राह्मण और कोई 
जुलाहा कहता है| अन्त साक्ष्य के रूप मे अनेक परस्पर विरोधी प्रमाण मिलते हैं पर--- 
(१) पूरब जनम हम तुम्हरे सेवक अब तो मिटया न जाई। 
तेरे द्वारे धुनि सहज की मर्थ मेरे दगाई ॥* 
(२) तू ब्राह्मण मैं कासी का जुलाहा, चीन्हि न मोर गियाना । 
हर अर 





पूरब जनम हम ब्राह्मण होते, वोछे करम तप हीना । । 
रांमदेव की सेवा चूका, पकरि जुलाहा कौन्हा ॥४ 


कंबीर प्रथावली, पृ० २५१। 
कबीर-दक्षंत, रामजीलाल 'सहायक", पृ० १७। 

- वही, पृ० १८। 

. सन्त कबीर ' डा० रामकुमार वर्मा, पृ० ५६ ॥ 
कबी र . व्यक्तित्व, कृतित्व एव सिद्धान्त, पृ० ३-४ । 
कबीर ग्रथावली, पृ० २४६ । 
बही, पृ० ११२५-२९ । 
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१६ ४ लिशवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


(३) जाति जुलाहा नाम कबीरा, अजहूं पतीजौ नांही ॥! 

(४) आद हमार कहा करौगी, हम तौ जाति कमीनां ॥* +५ 

(५) जाति जुलाहा नाम कबीरा, बनि बनि फिरौं उदासी ॥।* फ 

(६) भोंछी मति सेरी जाति जूलाहा | हरि का नाम लह्यो मैं लाहा ।* 
इत्यादि अनेक उदाहरण प्रस्तुत किये जा सकते हैं जिसके आधार पर यह निष्कर्ष सम्भव है कि 
कबीर, समाज में निम्न कही जाने वाली जुलाहा' जाति के थे। डा० रामजीलाल 'सहायक' 
कवी र कसौटी के 'माय तुरकनी बाप जोलाहा, बेटा भक्त होय”" और डा० सरनामसिह शर्मा 
सन्त-कबीर' से 'मेरी जाति का सब कोइ हसनहार' इत्यादि उद्धरण देकर दो भिस्न निष्कर्षों 
पर पहुचे हैं। पहले विद्वान्‌ कबीर को हिन्दू मानने के पक्ष मे हैं, दूसरे कबीर को मुसलमान जाति 
का जुलाहा | इस विषय में डा० हजारी प्रसाद द्विवेदी का मत महत्त्वपूर्ण है। उनके अनुमान के 
अनुसार “कबीरदास जिस जुलाहा जाति में पालित हुए थे वह एकाघ पुश्त पहले के योगी जैसी 
किसी आश्रम भ्रष्ट जाति से मुसलमान हुई थी या अभी द्ोने की राह में थी ।'६ विचार करने 
पर यह निष्कर्ष अधिक समीचीन लगता है कि “कबीर के कुल का सम्बन्ध हिन्दू धर्म तथा 
हिन्दू संस्कृति से था। कालान्तर में उनके कुल वालो ने मुस्लिम धर्म को स्वीकार किया । 
अनुलोम तथा अवर्णीय विवाह अथवा विलोम-विवाह प्रथाओ के अनुसार उनकी मा मुसलमान 
वर्ण की तथा बाप हिन्दू वर्ण के होते हुए भी दाम्पत्य जीवन में बध गये ।//* कबीर के काब्य में 
भारतीय समाज, भारतीय जीवन, रीति-रिवाज का जो चित्र मिलता है वह अनुपम है और 
उससे यह स्वाभाविक निष्कर्ष निकलता है कि कबीर भारतीय परम्परा और जीवन-पद्धति से 
पूर्णरूपेण परिचित थे। कबीर की विचारधारा में ओतप्रोत यह तत्त्व उनके हिन्दू रूप को बार- 
बार स्वर प्रदान करते हैं। 


कबीर के गुरु 


स्वामी रामानन्द को कबीर का गुरु मानने में विद्वान्‌ प्राय सहमत हैं। डा० सरनाम- 
सिह शर्मा जनश्षुति, समकालीनता, कबीर की उक्तिया, अन्य महात्माओ की बाणिया एवं 
प्राचीन कृतियों इत्यादि अनेक सम्बद्ध विषयों का विश्लेषण कर इस निष्कर्ष पर पहुचे है कि 
कबीर के गुरु रामानन्द थे और उन्होने ही कबीर को राम नाम का मन्त्र देकर प्रेमाभकित में 
दीक्षित किया था।: डा० भडारकर, आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, डा० श्यामसुन्दरदास, डा० 
हजा रीप्रसाद द्विवेदी, डा० रामजीलाल 'सहायक' आदि अनेक विद्वानो का मत भी यही है । 





कबीर ग्रन्यावली, पृ० १३४। 
वही, पृ० १३५। 
वही, पृ० १३५॥ 
वही, पृ० २४२। 
कबी र-दर्शन, पृ० १६ । 
- कबीर, पृ० ११। 
« केबीर-दर्शन, पृ० १६। 
कबीर व्यक्तित्व, कृतित्व एवं सिद्धान्त, पृ० ५०। 
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व्यक्षित्व एवं कृतित्व ह ६७ 


कबीर का पर्यटन 

कबीर ने पर्याप्त पर्यटन किया था। क्षीजक को एक रमेनी में कबीर का मानिकपुर 
जाना और वहा शेख तकी की प्रश्सा सुनना वर्णित है। “उसमें जौनयुर और भूसी में भी पीरों 
के नाम सुनने का उल्लेख है। इत स्थानों मे कबीर का जाया असभव' नहीं ।” “अनेक प्रादे- 
शिक शब्दों और शब्द-छूपो का भाषा-वंज्ञानिक अध्ययन कबीर के व्यापक पर्थेदन का परिचय 
देता है। ऐसा प्रतीत होता है कि कबीर ने गुजरात, पंजाब, राजस्थान, मध्यप्रदेश, भोज॑पुर 
प्रदेश, मिथिला आदि अनेक प्रदेशों मे भ्रमण किया था ।'* 


गृहस्थ जीवन 
परम्परा से यह माना जाता है कि कबीर के अतिरिक्त इनके परिवार में नीरू (पिता), 

नीमा (माता), लोई (पत्नी या शिष्या) तथा कमाल और कमाली (संतान) थे।* कजीर की 
दो स्त्रियो का अनुमान डा० रामकुमार वर्मा ने किया है। पहली का नाम लोई था और दूसरी 
का धनिया, जिसे लोग रमजनिया भी कहते थे । अन्त साक्ष्य से प्रतीत होता है. कि कबीर लोई 
के व्यवहार से असन्तुष्ट थे-- 

हम तुम बीच भयो नहीं कोई । तुमहि सुकत नारि हम सोई । 

कहत कबीर सुनहु रे लोई। अब तुमरी परतीति न होई॥।४ 
कबीर के गृहस्थ जीवन विषयक उपलब्ध अन्त साक्ष्य और अन्य प्रमाणों का विश्लेषण कर 
डा० रामजीलाल सहायक इस निष्कर्ष पर पहुचे हैं कि कबीर का गृहस्थ जीवत सुखमय नहीं 
था। परिवार के भरण-पोषण का समूचा भार कबीर के कन्धो पर था। कबौर ने गृहस्थ-जीवन 
वेराग्य भावना के साथ बिताया । वे घर मे अधिक लिप्त नही हुए, अपितु वैराग्य और निरा- 
सक्‍त भाव से गृहस्थ जीवन में रहऋर ही आनन्द की खोज करते रहे । 


कबीर का व्यवसाय 

कबी र की जाति जुलाहा थी, इस निष्कष पर पहुचने के उपरान्त उनके व्यवसाय का 
उल्लेख प्रथम दृष्टि मे अनुपयुक्त ही प्रतीत होता है, पर यदि इस तथ्य की ओर ध्यान दे कि हमारे 
विवेच्य विषय के दुसरे कवि--तिरुवल्लुवर की जाति भी जुलाहा मानी जाती है तो इस विषय 
में रुचि उत्पन्त होना स्वाभाविक है। कबीर का जुलाहा-रूप उनके काव्य में अभिव्यक्त्ति प्राप्त 
करता है, तिरुवलल्‍्लुव॒र का 'जुलाहा' उनके काव्य से कही परे, बहुत दूर है। कबी र और तिरुवल्लुवर 
दोनो का जुलाहा होना दोनो को किसी प्रकार से निकट नही लाता, पर दोनों कवि समाज में 


१ हिन्दी साहित्य का बृहत्‌ इतिहास डा० परशुराम चतुर्वदी, पृ० १३२॥। 
(मानिक पुरहि कबीर बसेरी । मदृति सुनि सेख तकि के री । 
ऊनौ सुनी जबनपुर थाना । भूसी सुनि पीरन के लामा ॥--रमैनी ४८) । 
कबीर व्यक्तित्व, कृतित्व एवं सिद्धान्त, डा० सरनामर्तिह शर्मा, पृ० ६६१। 
« कबीर दर्शन, १० ३५॥ 
« कबीर प्रथावली, पृ० २०६। 
कवीर दर्शन, पृ० ३६। 
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१८ छा तिरुंबललुबर्‌ एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


तथाकथित निम्तजाति के हैं, यह निष्कर्ष हमारे अध्ययन में कहीं सहायक हो सके गा, ऐसा अनु- 
मान मात्र लगाया जा सकता है। 
कबीर का कथन है--कबीर मेरी जाति को सब कोई हसन हारु'* ऐसी निम्न जाति 
होने के कारण वे कहते हैं--जाति जुलाहा नाम कबीरा अजहू पतीजो नाही।* यही भाव 
अन्यत् आइ हमारे कहा करोगी, हम तो जाति कमीना” , तिरा हरि नामैं जुलाहा* और 'जाति 
जुलाहा नाम कबी रा, बनि-बनि फिरों उदासी” इत्यादि में भी अभिव्यक्त हुआ है। समाज में 
'कमीन'” जातिया वही कहलाती थी जिनके कार्य हेय दृष्टि से देखे जाते थे। पर कबीर अपनी 
इस स्थिति के कारण असतुष्ट नही । प्रतिभा के प्रबल प्रताप ओर गुरु की कृपा से प्राप्त ज्ञान 
के कारण वे ब्राह्मण, मुल्ला, काज़ी इत्यादि समाज के तथाकथित उच्च वर्ग से अपने आपको 
श्रेष्ठ मानते हैं। 'कबीर जी की परचे' में अनन्तदास ने कबीर को जुलाहा ही बताया है -- 
'जाति जुलाहौ कासी बसो, सबको जाने हरि को रसो।' रज्जब के अनुसार “जुलाहे ग्रमे उत्पन्यो 
साध कबीर ।' कबी र काव्य में सूत, बुनाई के उपकरण, तथा बुनाई की प्रक्रिया सम्बन्धी शब्दों 
के बार-बार उल्लेख से इसी की पुष्टि होती है ।" जूलाहे के व्यवसाय और सतसेत्रा का सयुक्त 
परिणाम कम आय, पारिवारिक कलह, ' इत्यादि हुआ, जिसके कारण सम्भवत कबीर ने यह 
व्यवसाय छोडकर कोई व्यापार कर लिया था । “बैठि बेगारि बुराई थाकी ' से बेगार की प्रथा 
का और-- 
“जब हम बनजी लौंग सुपारी, तब तुम्ह काहे बनजी खारी। 
जब हम बनजी परमल कस्तूरी, तब तुम्ह काहे बनजी यूरी॥* 

से कबीर का अनेक वस्तुओ के क्रय-विक्रय के व्यापार का सकेत ग्रहण किया जा सकता है। 
डा? सरनामसिह तो यहा तक निष्कर्ष निकालना चाहते है कि 'कबीर की आध्यात्तमिक प्रवृत्ति 
ने उनके ध्यान को वाणिज्य में जमने नहीं दिया ।'* जो भी हो, कब्नीर का जीवन आशिक, 
पारिवारिक, सामाजिक सभी दृष्टियो से सघषं मय था । यह निष्कष एक ओर उनके कथनो की 
तीव्रता और तीखेपन का विश्लेषण करता है तो दूसरी ओर उनकी असीम इच्छाशक्ति, सधप 
की अद्भुत क्षमता और उनके जीवन में निहित प्रेरणा-शक्ति को भी उद्भाधित करता है। 

सामाजिक दृष्टि से निम्न मानी जाने वाली जाति के होते हुए कबीर ने समाज की जिन 
बुराइयो, कुरीतियों और आडस्बरयुक्त विधियों तथा उनके मानने वालो का जो विरोध किया 
है वह उनकी अपनी ही विशेषता है। वह समाज मे देख रहे थे कि पडित वेदो के अर्थों में उलक 





कबीर-दर्शन, पृ० ३८। 
कबीर ग्रथावली, पूृ० १३४ । 
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कर रह गए हैं, सध्या, त्पण, घट्कर्म इत्यादि में ही सत्य मात कर यव॑ कर रहे हैं,' सुसलसभान 
दिल में कपट रखते हैं और हज के लिए काबरा जाते हैं! कोई मन्दिर को अस्तिम सीसा मात 
चुका है और कोई अल्लाह का निवास केवल मस्जिद में ही मानता है।! दोनों ही मार्ग-भ्रष्ट 
हैं, ऊब-तीज का जेव-माव करने वाले यह भूल गये हैं कि सृष्टि का सवियामक, सचालक, 
संहारक एक ही सत्यरूप प्रभु है।* स्वमाव से फकक्‍कड़, सस्य के जिल्नासु, अपनी धुन के मतवाले 
कबीर यह सब कहा सहन कर सकते थे ? वे तो वेद-शास्त्र पढ़े-लिखे तहीं थे, हृदय की मस्ती 
उन्होने प्राप्त की थी । प्रखर और चेतन मस्तिष्क को “भक्तों की कथाओं और वाणियो, दर्शन 
की सामान्य चर्चाओ, सूफियो की ललित प्रेमाख्याओं को सुनवे-सुनाने का अजसर अवश्य मिला 
हीगा। उनकी वाणी पए इनकी जो मुद्रा लगी हुई है, घह इस तथ्य को प्रमाणित करती है ।/* 


कबो र का व्यक्तित्व 


कबीर के व्यक्तित्व के विषय में हमे यह ध्यान रखना होगा कि सामजिक भेदभाव 
का, चाहे वह धर्म, जाति, वर्ण, आधथिक स्थिति, किसी कारण से भी था, उन्होंने डटकर विरोध 
किया। किसी भी ज्ञास्त्र अथवा बाह्य आधार पर ग्रहण की गई उपाधि इत्यादि को उन्होंने 
मान्यता प्रदान नहीं की। इस विषय में कबीर की अभिव्यत्रित कभी-कभी साधारण लोक- 
मर्यादाओ की सीमा से भी आगे चली जाती है। कुछ उदाहरण इस विषय को स्पष्ट करने के 
लिए उपयुक्त ही रहेगे -- 
१. जे तूंबांभन बभनी जाया, तो आन बाट छू काहे न भाया। 
जे तू तुरक तुरकनी जाया, तौ भीतरि खतना क्यू न कराया॥।९ 
२,  पाड़े कौन कुमति तोहि लागि, तू राम न जपहि अभागी। 
बेद पुरान पढ़त अस पांडे, खर चदन जैसे भारा।।४ 
३ माला तिलक पहरि मनमाना, लोगनि राम खिलौना जांनाँ4॥* 
४ देव पूजि पूजि हिंदू मूथे, तुरक मूये हज जाई । 
जटा बाधि बाधि योगी मूये, इन मैं किनहु न पाई॥।* 
विचित्र बात तो यह है कि इसके उपरात भी जब उन्हे सत्य का मार्ग बताया जाता 


१ पड़ित भूले पढ़ि गुनि बेदा। आपु अपनपी जान न भेदा । 
सभा तरपन अरु खट करमा। लागि रहे इनके आसरमा।॥॥ 
“कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), १० ११० । 


२. दिल महिं कपट निवाज गुजार क्‍या हज कार्ब जाए॥ --वहीं, १६० १०३। 

३ जौरे खुदाइ मसीति बसतु है और मुलुक किस केरा ॥ --वही, पृ० १०३ । 

४. नहीं को ऊचा नही को नींचा, जाका प्यड ताही का सींचा ।--कबी र प्रथावली, पु० ७६।॥ 
४ कबीर--व्यक्तित्व, कृतित्व एवं घ्िद्वान्त--डा० सरनाम सिह शर्मा, पृ० ३९। 

६ कबीर ग्रथावली, पृ० ७९। 

हि वही, पृ० ७८ । 

८. वही, पृ० १५३। 

है 


वही, पृ० १४६। 


३० € तिदबहलुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


है वो अपने घमंड में इबे, 'यवार' सत्य को स्वीकार नहीं करते-- 

१. मां को जांने ना को माते, तार्थे अचिरज मोहि। 

हूं मेरी करि यहु तन खोबौ, सममस नहीं गंवार ॥* 
२. जोगी जती तपी सन्‍्यासी, सठ देवल बसि परसे कासी। 
हीन बार जे नित प्रति रहावे, काया भींतरि ख़बरिं न पांव ॥' 

३. पीरां मुरीर्दा काजियां, मुला अरु दरवेस। 
कहाँ थें तुम्ह किति कीये, अकलि है सब नेस । 
कुराना कतेवा अस पढ़ि-पढ़ि, फिकरि या नहीं जाइ | 
टुक दम करारी जे करे, हाजिरा सुर खुदाइ॥।' 
माला पहर॑ मनमुषी, ताथ कछू ते होइ। 
कैसोौं कहा बिगाडिया, जे मूड़े सौ बार।* 
छापा तिलक बनाइ करि, दगध्या लोक अनेक ।* 
का तागें का बाधे चाम, जौ नहीं चीन्हसि आतम राम । 
नागे फिरें जोग जे होई, बन का मृग मुकुति गया कोई । 
मूड़ मुडायें जौ सिधि होई, स्वर्ग ही भेड न पहुतो कोई ।॥९ 
इस प्रकार के अनेकानेक पद कबीर के सम्पूर्ण काव्य में एक विशेष स्थान रखते हैं। उनके काथ्य 
में आये इस प्रकार के पद उनकी सम्पूर्ण सामाजिक स्थिति और उनके जीवन के सधर्ष का 
सकेत देते हैं। उन्होंने एक ओर पी रो, मुरीदो, काजियो, मुल्लाओ और दरवेशो के घृणित कार्यों 
का उद्घाटन किया तो दूसरी ओर पाडे, पुजारी, भक्ति-विमुख क्मंकाण्ड एब बाह्याचार मे 
उलभे हुए हिन्दुओ को भी खूब खरी-खोटी सुनाई । कबीर की इस प्रवृत्ति ने निश्चय ही उन्हे 
कठिनाई में डाला होगा। तभी तो उन्हे 'तू ब्राह्मण मैं कासी का जुल।हा, चीन्हि न मोर 
गियाना” कहना पडा होगा। मुसलमानों के प्रति कहे गये वचनो ने उधर से भी विरोध उत्पन्न 
किया होगा । डा० सरनामसिह दार्मा का मत है कि सभी उच्चचवर्ण, धर्म-पदाधिकारी तथा 
शाक्ताधिकारी कबीर से असन्तुष्ट थे। इस असस्तोष ने कबीर के चारो ओर सधर्ष का वाता- 
बरण पैदा कर दिया था।“ कबीर पर किये गये अत्याचारी का उल्लेख भी मिलता है, पर 
उन्होंने निरन्तर हिन्दू और मुसलमान दोनो के दोषों को उमारा और अपनी दृष्टि से सुधार 
का हर सम्भव प्रयास किया। समाज में तथाकथित निम्न जाति, निरन्तर सघषं, अपने सिद्धान्तो 
पर प्रबल आस्था, अभिव्यक्ति का फक्क्डाना अदाज्ञ, किसी प्रकार का भी सैद्धान्तिक सम- 
भौता स्वीकार न करना इत्यादि कबीर के जीवन की ऐसी विशेषताए हैं, जिन्होंने उन्हें हिन्दी 
साहित्य ही नही, सम्पूर्ण जगत के साहित्य मे विशेष स्थान उपलब्ध करवाया है। 


ढ्ड्ख््ल् 


१. कबीर ग्रथावली, प१०१४६। 

२८ वही, पृ० १३६। 
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ड / पृ० ३५॥ 
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२ 


तिरुवल्‍लुबर और कबीर की (अरम्‌) धर्म॑- 
बिषयक मान्यताओं का तुलनात्मक अध्ययन 


खण्ड 'क' 

धर्म -बिवयक मान्यता मो का विकास 

धर्म और तमिल अरम्‌” का सम्बन्ध, धर्म की व्युत्पत्ति, ध्मं के आधार, बेद 
में धर्म, उपनिषद मे धर्म, धर्मसूत्र मे धर्म, स्मृति ग्रन्थों में धरम, वाल्मीकि 
रामायण में धर्म, महाभारत में धर्म, पुराण में धर्म, धर्म और नीति, धर्म 
के रूप, परिभाषा का प्रश्न । 


तिरावल्‍लुबर ओर कबीर के अनुसार 

धर्म का महत्त्व, धर्म और प्रवृत्ति मार्ग (गृहस्थ), धर्म और निवृत्ति मार्ग, 
धर्म और प्रेम भाव, धर्म का व्यक्तिपरक रूप--मन, वचन, कर्म से धर्माचरण, 
मन--आत्म-सयम, इन्द्रिय-निग्रह, तृष्णा-त्याय, वचन--सत्यभाषण, मधुर 
भाषण, मितभाधषण, कर्म--अहिंसा, सदांचार, मांसाहार-तिषेध, धर्म का 
समाजगत रूप (लोकाचार)--अपरिग्रहू, परनिन्दा-त्याग, अक्रोध, परस्त्री- 
गमन न करना, बाह्याडम्वर-विरोध, परोपकार, अतिथि-सत्कार, दान, 
कृतज्ञता, समद्ष्टि, क्षमाभाव इत्यादि, निष्कर्ष । 


खण्ड 'ख 
धर्म ओर दर्शन (तिद्वल्लुवर और कथीर के विचार ) 


(अ) तत्त्वज्ञान, (आ) ईदवर, (इ) जगत एवं उसकी नह्बरता, (ई) कर्म- 
सिद्धान्त । 


धर्म की व्युत्पत्ति 

'घर्म' शब्द व्याकरण की रीति से 'धृआ धारणे' धातु से 'अतिस्तु-सुहुसुधु भिक्ु माया- 
वापदियक्षितीम्यो सन्‌! इस पाणिनि व्याकरण के उणादि सूत्र से 'मन्‌' प्रत्यय लगते पर होता 
है । विद्वानों ने इसी धात्वर्थ को लक्ष्य मे रखकर इसकी ब्युत्पत्ति की है --- 

(अ) भ्रियते लोक अनेन इति धर्म --जिससे लोक धारण किया जाए वह धर्म है। 

(आ) धरति धारयति वा लोकम्‌ इति धर्म --जो लोक का धारण करे वह धम है । 

(इ) स्‍झ्रियते य॒ स धर्म --जो दूसरो से धारण किया जाए वह धर्म है । 

महाभारत में धर्म शब्द के व्युत्पत्तिगत दो अर्थ बताये गए हैं। पहला है 'घन पूर्वक 
ऋ?! धातु मे 'मक्‌ प्रत्यय के योग से 'धर्म' शब्द बनता है। जिसका अर्थ है-- जिसके द्वारा 
धन की प्राप्ति हो। 'धन' शब्द से पाथिव, अपाधिव हर प्रकार के धन को समभता चाहिए। 
दूसरी तरह से धारणायंक 'धृञच्‌' धातु के साथ 'मन्‌' प्रत्यय का योग करने पर धर्म शब्द बनता 
है। इसका अर्थ है--जो सबको धारण करे, अर्थात्‌ लोकस्थिति जिस पर निर्भर हो । उपयुक्त 
दोनो अर्थों मे से हम कोई भी ले सकते हैं। साराश मे--जिसके द्वारा व्यष्टि एव समरष्टि रूप 
से लोकस्थिति विधृत हो अर्थात्‌ जिसको केन्द्र मानकर प्रत्येक का जीवन चलता हो अथबा जो 
वस्तु अरथ-काम आदि की प्राप्ति मे सहायक हो, उसे धर्म कहते हैं ।* 


धर्म के आधार 


विभिन्‍न स्मृतिकारो ने धर्म का मूल वेद माना है। गौतम धम्मंसृत्र में बेद को धर्म का 
मूल माना है।'* आपस्तस्वधमंसूत्र मे धर्मज, बेद को जानने वाले विद्वान्‌ का मत ही धर्म प्रमाण 
माना गया है।' वसिष्ठ ध्मंसूत्र मे 'श्रुतिस्म ति-विहितो धर्म ' द्वारा यही मत अभिव्यक्त किया 
गया है। श्रीमद्भागवत में भी धर्म का आधार वेद ही स्वीकार किया गया है|! इस प्रन्ध में 


१ धनात्‌ ख़बति धर्मों हि धारणाहति निश्चय ।--शाति० ६०।१७। 
धारणाद्धम॑मित्याहुधर्मों घारयते प्रजा । 
यत्‌ स्याद्धारणसयुकत स घर्म इति निश्चय ॥--कर्ण ० ६६।५६, शाति० १०६।११॥ 
--महाभारत कालीन समाज, सुखमय भट्टाचाय, पृ० २७२ । 
'वेदौो5खिलो धर्ममुलम्‌---गौतम घमंसूत्र, १।१२॥ 
धर्मज्समय प्रमाण वेदाइच'--जापस्तम्ब घ्मंसूत्र, १४११२ । 
, वसिष्ठ घमंसूत्र, १।४।६॥ 


बेदप्रणिहितो धर्मो ह्ाधमंस्तद्विपयंय । --श्रीमद्भागवत पुशाण, ६।१४०। 


न रण जय 


२४ ॥ तिदवल्लुवर एव कबीर का तुलतात्मक अध्ययन 


बैद के अतिरिगत स्मृति तथा चित्त को प्रसस्‍न करने वाले आचरण को भी धर्म का मूल स्वीकार 
किया गया है।* मनु ने धर्म की कसोटी व्यावहारिक एवं व्यापक बनाई है। उनका कथन है 
कि वेद, स्मृति, सदाचार एवं स्वीनुभूति ये चार धर्म के साक्षात्‌ लक्षण हैं ।' याज्नवल्क्य स्मृति 
में भी लगभग यही कथन उपलब्ध है--वेद, स्मृति, सदाचार, जो अपने को प्रिय लगे तथा 
सम्यक सकल्प से उत्पन्त इच्छा, ये ही परम्परा से प्राप्त धर्म के उपादान हैं ।* मनु ने धर्म के 
उपादानों पर विचार करते हुए वेद, वेदशो की परम्परा, उनका व्यवहार, साधु जनों का आचार 
तथा आत्मतुष्टि को क्रमिक महत्त्व दिया है ।* धर्म का मुल एवं मुख्य प्रमाण वेद है--वेदो5- 
खिलो पर्ममुलम्‌!४ एवं 'धर्म जिज्ञासमानाना श्रमाण परम श्रुति ।$ इस प्रकार धर्म के मूल 
उपादानों के रूप में वेद, स्मृतिया तथा परम्परा से प्राप्त सदाचार ही स्वीकृत हैं। याज्ञवल्यय 
स्मृति में इस विषय में कहा श्रया है कि धर्मशास्‍्त्र के ज्ञाता चार ब्राह्मणो की परिषद्‌ अथवा 
वेदतयी का एक भी ज्ञाता अथवा अध्यात्मज्ञान मे निपुण जो धर्म बतलाता है वह धर्म है * बेद 
धर्म सम्बन्धी नियमों का सग्रह नहीं, वहा धर्मंविषयक बातें प्रसगवश आई हैं, पर कालास्तर में 
धर्मंसूत्रों एव धरंशास्त्रो में जिन विधियों का उल्लेख हुआ, वे मूलत वैदिक साहित्य में उप- 
लब्ध हैं । बोधायन स्मृति मे धर्म के प्रइ् पर विचार करते हुए यह मत व्यक्त किया गया है कि 
प्रथम स्थान पर बेद, द्वितीय स्थान पर वेद-आधुृत स्मृति और तत्पदचात्‌ शिष्ट-जन का आ- 
चरण धर्म है। 'मत्सरता, अहकार, सग्रह-लोलुपता, दम्भ, दपं, लो म, मोह और क्रोब” से रहित 
मनुष्य को शिष्ट माना गया है। इसके साथ ही उसे वेद तथा उसके अगोपाग का ज्ञान होना 
अनिवायं है। बोधायन ने इस प्रकार के विशिष्ट शिष्ट-जन को धर्म का प्रमाण माना है ।< 
पाराशर स्मृति भी बेदो के ज्ञाता के कथत को धर्म मानने का आदेश देती है ।* पाराशर, 





१. धर्ममूल हि भगवान्‌ सवंवेदमयों हरि । स्मृत च तद्विदा राजन येन चात्मा प्रसीदति ॥ 

वहीं, ७॥११।॥७ | 

२. वेद स्मृति सदाचार स्वस्यच प्रियमात्मन । 
एवच्चतुविध प्राहु साक्षादर्मस्य लक्षणम्‌ ॥--मनु ०, २।१२। 

३ श्रुति स्मृति सदाचार स्वस्य य प्रियमात्मन । 
सम्यक्‌ सकल्पज कामों धम्मंमूलमिद स्मृत व्‌ ॥---याज्वल्क्य, १॥७॥ 

'४. बेदोइखिलो धर्ममूल स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌ । 

आधारइचेव साधूनामात्मनस्तुष्टिरिव व ॥--मनु ० २।६। 

मनु ०, २६। 

वही, २॥१३ । 

७. चत्वारो वेदधम्मंज्ञ पषंदत्रेविद्याव वा । 
सा बुते यत्‌ स धम्मं स्थादेको बाध्यात्मवित्तम ।।--याशवल्क्य, १।६ । 

८. उपदिष्टों धर्म प्रतिवेदम्‌। स्मार्तों द्वितीय । तृतीय शिष्टागम ॥ शिष्टा खलु 
विगतमत्सरा निरहकारा कुम्मीघान्याअलोलुपा दम्भदर्पलोम-्मोहकओरधविवर्जिता । « 
घर्मेणा४घिगतो येषा वेद सपरिवृहण । दिष्टास्तदनुमानज्ञा श्रुति प्रत्यक्षहेतव इति॥ 

-वोधायन, १ से ६। 

हः अत्वारो वा ज्यो वापि य बृयुवेदपा रगा स धर्म इति ।--पाराशर, १७४। 


री कड 


बमं-विषयंक मास्यताएं ४ २४ 


बोबायन दात्पादि में ज्ञानी शिष्ट-जतों की परिषद्‌ द्वारा भी पर्म-निर्भय का उल्लेख है।' घसें- 
सूत्रों एव स्पृति-अन्धों में शिष्ट-जन के आचार को भी धर्म का उपादान स्वीकार किया है। इंसे 
विधय पर विचार अपेक्षित है। गौतम वेदों" 'घमं मुलम्‌' कहने के पश्चातूं 'तडियां व स्पृत्ति- 
झीले” कटटकर वेदों के शील तथा स्मृति को भी धर्म का प्रमाण मानते हैं। अपस्तम्ध धर्मे- 
सूत्र में सामयात्रारिक धर्मों की व्याख्या करते हुए धर्मशो एवं वेदशों के आजरण को प्रमाण 
स्वीकार किया है।' वसिष्ठ के मतानुसार धर्म श्रुति और स्मृत्ति चिहित है। इनमें उपलब्ध न 
होने पर शिष्ट जनो का आचरण ही प्रमाण है । बंसिष्ठ के अनूसार सांसारिक इच्छाओं से रहित 
मनुष्य शिष्ट हैं। उनके केवल वही कर्म धर्म माने जाएंगे जिनके पीछे कोई लौकिक कारण था 
वृत्ति न हो | मनु के मत का उल्लेख करते हुए यह स्पष्ट किया जा चुका है कि वह वेद, स्मृति 
एवं शिष्ट जनो के आचार को धर्म का मल मानते हैं । यही मत याज्वल्क्य ने भी प्रस्तुत किया 
है ।* उपर्युबत भतों के आधार पर एक निश्चित तथ्य यह प्राप्त हुआ कि वेद धर्म का मूल है 
और वेद के पदचात्‌ 'स्मृति' का स्थान है। स्मृति और वेद के सत में अन्तर होने पर वेद का 
भत ही ग्राह्म होगा। स्मृति के पश्चात्‌ शिष्ट-जनो के आचरण कौ धर्म का आधार मानने का 
विधान है। “आचार, सदाचार! अयवा 'शिष्टाचार' को धर्म के मूल के रूप में मानने के प्रश्न 
प्र विचार करते हुए डा० काण ने मत व्यवत किया है कि 'जिस प्रकार वेद एवं स्मृतिया धर्म 
के विषय मे प्रामाणिकता उत्पत्त करती हैं, उसी प्रकार जीवन की परिवर्तित परिस्थितिथों में 
यास्तविक धर्म की खोज में शिष्टो के व्यवहार हमें आवश्यक कसौटी प्रदान करते हैं अर्थात्‌ 
शिष्टो के आचार से यह प्रकट हो जाता है कि हमारा कार्य शास्त्र-विहित है कि नही । ५ 
“घमं' शब्द का प्रयोग वेदिक काल से आधुनिक काल तक अक्षुण्ण रूप से हो रहा है । 
युग-परिवतेन के साथ सामाजिक, राजनीतिक एवं धामिक मूल्यों में परिवर्तन स्वाभाविक है। 
“धर्म” भी युग-फरिवतंन के साथ अपना व्यावहारिक रूप बदलता है। उसका क्षेत्र कभी विस्तृत 
और कभी सकुचित होता रहता है। तिरुवल्लुबर और कबीर के काव्य के धर्म-विषयक विचारों 
का तुलनात्मक अध्ययन करने से पूर्व 'धम' के क्रमिक विकास का अध्ययन अनिबायें आवश्य- 
कता है। भारत की सास्कृतिक परम्परा में वेद, उपनिषद्‌, धर्मंसूत्र, स्मृतिशारुत्र, वाल्मीकि 
रामायण, महाभारत, पुराण ग्रन्थ एव काव्य-साहित्य में 'धर्म' के अर्थ-विकास पर विचार कर 
'धमं' के अन्तर्गत स्वीकृत कत्तंव्याकर्ततव्य का निर्धारण कर लेता इस प्रसग मे समीचीन है। 


१ देखें, बोधायन--७,५,६, पाराशर, १८१, १८२, १८३रे | 

२ गौतमधमंसूत्र, ११,२। 

३ अथात सामयाचारिकान्धर्मान्‌ ज्याख्यास्थाम |--धर्मशसमय प्रमाणम्‌ वेदाश्च । 

आप० ध० सू०, १।१।१,२,३ । 

४ श्रुतिस्मृतिविहितों धर्म । तदलाभे शिष्ठाचर प्रमाणम्‌ | शिष्ट' पुनरकामात्मा। अगुझ्य- 
माणका रणो धर्म ---वसिष्ठ धमंसुत्र, १/४-७। 

४ मनु० २।१२। 

६ याज्ञवल्कय स्मृति, १।७। 

७० धर्मझास्त्र का इतिहास--ड० काणें, प्रथम खण्ड, पृ० ६५३ । 9० ० मै 


२६ हक तिशबल्लुवर एवं केबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


ब्रेद मे घर्म 

भारतीय संस्कृति के मूल खोत वेदो के अन्तर्गत 'धर्म' शब्द का प्रथम प्रयोग ऋग्वेद 
में हुआ है-- 

श्रीणि पदा वि चक्रमे विष्णुगोपा अदाभ्य । 
अतों धर्माणि धारयन्‌ ॥* 

वेद में धर्म का प्रयोग विभिन्‍न अर्थों मे हुआ है। यहा धर्म मुख्यत रीति, नैतिक 
नियम, साधारण कत्तंव्यकमं एवं उचित" के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। वेदो का उपदेश है कि 
धर्म के अनुसार जीवन-यापन और समाज-स गठन होना चाहिए । इस काल के धर्म का आधार 
मूलत ऋत और सत्य" है। सत्य के मार्ग का अनुगमन करते हुए लौकिक सुखो की प्राप्ति करना, 
आत्मशान की ओर अग्नसर होकर सत्य को जानने का प्रयास मानव का लक्ष्य स्वीकार किया 
गया । सत्य को सर्वोपरि स्थान दिया गया है। ऋग्वेद मे उल्लेख है कि सत्य बचन और असत्य 
बचन मे स्पर्धा होती है। इन दोनो मे जो सत्य है (यत्‌ सत्य) जो ऋजु है /यतरत्‌ ऋणजीय') 
सीम उसीकी रक्षा करता है और असत्य को विनष्ट करता है ।५ 

अनेक स्थलों पर धर्म 'घामिक विधियों या धार्मिक क्रिया-सस्कारो' के रूप में ही 
प्रयुक्त हुआ है। कुछ स्थलो पर धर्म का अर्थ “निश्चित नियम” या “आचरण-नियम' है ।< 
अथवंबेद के ऋत सत्य तपो राष्ट्र श्रमो धर्मश्च कर्म थे | में धर्म शब्द का अभिप्राय 'घाभिक 
क्रिया सस्कारो में प्राप्त गुण' से है। 'घर्ं' शब्द के विकास पर विचार करते हुए डा० पाण्ड्रग 
वामन काणे का कथन है कि “धर्म शब्द का अर्थ समय-समय पर परिवर्तित होता रहा है किन्तु 
अन्त में यह मानव के विशेषाधिका रो, कत्तंव्यो, बन्धनो, आर्य-जाति के सदस्य की आचार- 
विधि का परिचायक एव वर्णाश्रम का द्योतक हो गया ।** ब्राह्मण ग्रन्थों मे प्रयुक्त 'धर्म' के अर्थ 
के विषय मे डर० राधाकृष्णन्‌ का मत यह है कि सामाजिक जीवन की विविध आवदयकताओ 


१. ऋग्वेद, १।२२।१८। 
२ वही, ३।१७।१० 
३. बही, ७।८६।११। 
४ बही, १०।५६।१२॥ 
५ बही, 5५। €५११। 
६ वही, (अभ) ६&।१००॥४। 
(आ) ५।६२॥१२। 
(६) १०।३१॥२ | 
७. सुविज्ञान चिकितुषे जनाय सच्चासच्च वचसी पस्पृधाते । तयोयंत्सत्य यतरदूजीयस्त- 
दित्सोमोध्वति हन्त्यासत्‌ )---वही, ७॥१०४।१२॥। 
८प (क) आ प्रा रजासि दिव्यानि पार्थिवा इलोक देव कृणुते स्वायंधमंणे। 
--वही, ४।५३।३॥ 
(ख) दावापू्िवी वरुणस्थ धरमंणा विष्कभिते अजरे भूरिरेसता । --वहीं, ६७०।१ | 
अथवंवेद, ६।६।१७ । 
१०. धर्मशास्त का इतिहास--पृ० ४। 
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के फेलस्वकेप ब्राह्मण प्रत्थों में धर्म का अभिवन्राय देवता, ऋषि, भनुष्य तथा अन्य प्राणियों के 
प्रति कर्तव्य, वियम इत्यादि से होने लगा ।* 


उपनिषद्‌ मे धर्मे 


आरतीय परम्परा में धर्म के विकास में विभिन्‍न उपलिर्षदों का स्थान विज्षेष महृत्त्व 
रखता है। तैत्तिरीयोपनिषद्‌ के एकादश असुवाक के अन्‍्त्र धर्म की सम्पक्‌ व्यवस्था के लिए 
प्रसिद्ध हैं। माचाय द्वारा शिष्य को दिए गए इन उप्रदेशों से न केवल उपनिषद्‌ काल के उच्च 
आद्शों एवं मान्यताओं का पता चलता है अपितु धर्म के प्रत्ति उस युग के ऋषि की भावना 
भी स्पष्ट रूप से ज्ञात होती है। सच बोलो, धर्म का आचरण करो, प्रजा के सूत्र को मत तोड़ो 
(ब्रह्मचर्य के पदचात गृहस्थ में प्रवेश करी), सत्य बोलने से प्रमाद न करो, धर्माचरण करने में 
आलस्थ न करो, आत्म-कल्याण तथा समृद्धि के मार्ग से विचलित न हो इत्यादि ।* इसी सदर 
में दान, श्रद्धा, धर्म इत्यादि के मार्य पर अग्रसर होने का भी सद्रेश है। इस उपतिषद्‌ की एक 
महत्त्वपूर्ण बात यह है कि कत्तंव्याकततेव्य या सदाचार के संम्बन्ध मे सदेह की स्थिति से 
विचा रशील, तपस्वी, कत्तं व्य परायण, शान्त-स्व॒भाव घर्मात्मा विद्वान्‌ की सेवा में उपस्थित 
हो समाधान करने एव उनके आचरण और उपदेश का अनुस रण करने का सदेक्ष यहाँ सस्निहित 
है।' 

नारायणोपनिषद्‌ में सत्य को सर्वोत्कृष्ट मानते हुए कहा है कि सत्य का आश्रय ग्रहण 
करने वाले मनुष्य स्वर्ग से, आत्मोत्कर्ष की स्थिति से च्युत नही होते। यहां सत्पुरुषों का स्वरूप 
सत्यमय मान उन्हे सत्य मे रमण करने वाला कहा गया है ।* कठोपनिषद्‌ में धर्म शब्द का प्रयोग 
कर्त त्व! के अर्थ में हुआ है यथा “र्म्यमणुमेतमाप्य',। 'धमदिन्यत्राधर्मादन्यत्र'।* छान्‍्दोग्यो- 
पनिषद्‌ मे धर्म के तीन स्कन्ध माने गये हैँ। प्रथम यज्ञ, अध्ययन एवं दान, द्वितीय तप इत्यादि 
तथा तृतीष ब्रह्मचारी का आचाय॑ के गृह, में रहना ।४ यहा धर्म विभिन्‍न आश्रमों के कर्चव्यो 
का निर्देश दे रहा है। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ में धर्म को सत्य का पर्याय माना गया है अर्थात्‌ 
जिसे धर्म कहते है वह सत्य है और जिसे सत्य कहते हैं वह धर्म है। सोने के पान्न से सत्य का 


१, गाव 2/795०00/07 एफ 8 एब्तधबाध्ता7 का, ४० 7, 9 33, 
वेदसन्‌च्याचार्योअस्तेवासिनमनुशास्ति | सत्य वद । घर्म चर। प्रजातन्‍्तु भा 
व्यवच्छेत्सी । सत्यान्न प्रमदितव्यम्‌। धर्मान्न प्रमदितव्यम्‌ | कुशलान्न प्रमदितण्यम्‌ । 
भूत्ये न प्रमदितव्यम्‌ । तैत्तिरीयोपनिषद्‌, १११। 

३ अथ यदि ते कर्म विचिकित्सा वा व॒त्तविन्षिकित्सा स्थात्‌ ।। ये तत्र ब्राह्णा समशिन । 
युक्‍ता आयुक्‍्ता । अलूक्षा धमंकामा स्यु । यथा ते तत्र वर्तेरनू । तथा तत्र वर्तेया । 

“-वही, ११॥३, ४। 

४. सत्य पर पर सत्यम्‌। सत्येन न सुवर्गललोकाच्‌ च्यवन्ते कदाचन। सता हि सत्यम्‌। 
तस्मात्सत्ये रसच्ते || --सारायणोपनिषद्‌, ३४७५॥ 

५. (सृष्टि रचना आदि) धर्मों से युक्त (परमात्मतत्त्व) को प्राप्त करके । 

““कठोपनिषद्‌, (।२।१३ | 

६. “धर्म से अन्यत्र, अघर्म से अन्यत्र' । ---वही, १।२।१४। 

७- जयो धर्मस्कन्धा यज्ञोवष्ययत दानमिति प्रथमस्तप एवं द्वितीयों ब्रह्मचार्यात्ा् कुलवासी 
तृतीयोउत्यन्तमात्मानआान्ार्य कुलिबबसादयन्‌ । ---छान्‍्दौग्योपनिषद्‌, २४२३।१। 


शव का तिस्वल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


मुख हका हुआ हैं। हे जगत्पोंषक (सत्यधर्म के दिलाई देने के लिए तु उस आवरण कौ हटा दे।! 
में प्रयुक्त 'सत्य धर्माय दुष्टये! स्पध्टत सत्य और धर्म को एक कर देता है। इसी उपतिषंद्‌ की 
शक स्तुति के अन्तर्गत असत्य से सत्य की ओर, अधकार से प्रकाश की ओर तथा मृत्यु से क्म- 
श॒ता की ओर ले जाने को कहा गया है ।' सत्य औरधरमम को पर्याय रूप मे व्यवहुत करते हुए एक 
अन्य स्थल पर कथत है--- जो यह धर्म है निश्चित्‌ रीति से बह सत्य है इसलिए सत्य बोलते 
वाले के लिए कहा जाता है कि वह धर्म कहता है और घ्म बोलने वाले के लिए कहा जाता है 
कि यहू सत्य कहुता है--सत्य और धरम ये दोनो एक ही वस्तु हैं।' धरम और सत्य को पर्याय 
रुप में व्यवहुत करने वाले अनेक कथन उपनिषदों मे उपलब्ध हैं। उदाहरण के लिए 
मुण्डकोपनिषद्‌ मे आया है कि देव की ओर जाने वाला मार्ग सत्य से बना है, सत्य की ही 
विजय होती है, असत्य कौ नही, आप्तकाम ऋषि उस पद को प्राप्त होते है, जहा वह सत्य का 
वश्म विधान वर्तमान है ।* वृहदारण्यक के याज्षवल्वय-मेत्रेयी सवाद में भी धर्म का विवेचन 
हुआ है, यहा धर्म का अर्थ किया गया, “ससार की धारण शक्ति!” तथा इस धारण शक्ति के 
अधिष्ठाता तैजोमय अम्‌तमय पुरुष को आत्मा कहा गया ।" उपयुक्त एवं उपनिषद्दो में प्राप्त 
अन्य सम्बद्ध सामग्री के आधार पर यह स्पष्ट है कि धर्म का विवेचन करते हुए उपनिषद्‌ में 
उसे सत्य का पर्याय, कर्त्तव्य-कर्म, उचित कर्म एवं व्यवहार के लिए निश्चित वेदानुमोदित कर्म 
के अथे में स्वीकृत एव प्रयुक्त किया गया है। यद्यवि इसके अतिरिक्त अन्य अनेक अर्थों में भी 
इस शब्द का प्रयोग हुआ है पर हमारे विवेच्य विषय के सद्भ में उनका विवरण अध्रासग्रिक 
होगा । 
धर्मे-सूत्र में धर्म 

पूर्व-मी मासा सूत्र ने वेदों से प्रयुक्त विधि-निषेध के अनुसार चलना ही धर्म माना है 
धर्म का सम्बन्ध उन क्रिया-सस्कारों से जोडा गया जो वेदो द्वारा प्रेरित और प्रशसित है।* 


गौतम धर्मसूत्र के अनुसार सब प्राणियों पर दया, क्षमा, अनसूया, शुचिता, अतिश्रमवर्जन, शुभ 
में प्रबृसि, दानशीलता और निर्लोभता---ये आठ आत्मगुण हैं ।९ गौतम सस्कारो से भी अधिक 


१ हिरप्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहित मुखम्‌। 
तत्त्व पूषस्तपावृणु सत्यधर्माय दृष्टये॥। --वृहदारण्यक उपनिषद्‌, १४॥१।१॥ 
एवं ईशावास्योपनिषदु, १५॥ 
२ तदेतानि जपेदसतो मा सद्गमय तमसो मा ज्योति मय, मृत्योमाउ्मृत गमयेति ॥ 
-“बुहदारण्यक उपनिषद्‌, १।३।२८॥। 
३. ' यो जे स धर्म सत्यं वे तत्तसमात्सत्य वदन्तमाहुधम बदतीतिधमं था बदस्त" सत्य 
बदतीत्येत्‌द्येवेतदुभय भवति ।।  --वृहदारण्यक उपनियद्‌, १।४।१४। 
४. सत्यमेव जयति वानूत सस्येन पन्‍था विततो देवयान । येलाक्रमन्त्यवयों झहवाप्तकामा तत्र 


तत्सत्यस्थ परम निघालम्‌ ॥  --मुण्डक उपनिषद्‌, ३४१।६। 
५. अयधर्म सर्ववा भूताना मध्यस्य धर्मस्य सर्वाणि भूतानि ''“यश्दायमस्मिन्धर्मवैजो- 
सम$मृतमय पुरुषों. । - बृहदारण्यक उपतिषद्‌, २।५।११। 


६ चोदना लक्षणोईथों धर्म | --पूर्व मीमांसा सूत्र, ११२ । 
७. अथाष्ठटावात्मगुणा । दया सर्व मूतेयु क्षास्तिरससूयाणीचमनायासों मसलमकाप॑ण्यमस्पृहेति ॥। 
--गौतम घम्मसूत्र, ७४२०, २२ । 


धर 


भर्म-निषयक भासरखताएं ह २६ 


अदृश्य इन आठ आश्म-तृ्णो को देते हैं। जिसके वालीस सस्कार हो चुके हों पर थे आंद आात्म- 
चुण न हों, वहु ब्रह्म का सायुज्य और सालोग्य नही पा सकता ।' योग दर्शन के अन्तर्गत वृणित 
यमम-वियम का धर्म से प्त्मद्ष सम्बन्ध है। यस-सियस पांच हैं---अहिंसा, सत्य, अच्तेय, अहा- 
चर्द, अपरिप्रह । जो सनुष्प काम, कोब, लोभ भादि विकारो पर विजय प्राप्त नही क़र सकता 
उसका मन या इंदौर सबल नहीं रह सकता, फलतः वह धर्म के मार्ग में अग्रसर नहीं हो 
सकता। वेशेषिक सुचकार ते पर्म की परिसाधा कौ--''यतोज्म्युदय नि श्रेयसिद्धि स थर्मं ” 
अर्थात्‌ 'लिससे आनन्द और नि श्रेयस की भ्राप्ति हो वह धर्म है।' 

धर्मसूत्रों लक 'धर्म' अपने 'मुण' या 'आचार' अर्थ के रूप को स्पष्टत प्राप्त करमे लगा 
था पर अभी तक विधि-निषेध, कत्तंव्याकत्तेब्य का स्पष्ट निर्देश धर्में के अन्तगंत मुख्य नहीं थार । 
यह कार्य स्मृति प्रन्थों द्वारा प्रतिपादित हुमा । 


स्मृति-प्रन्थो मे धर्म 


मनु ने चारो वर्णों के लिए समान धर्म का निर्भारण करते हुए अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
शुद्धता और इन्द्रिय निम्रह को समाविष्ट किया है।' मनुस्मृति से बृति, क्षमा, दम, अस्तेय, 
शौच, इन्द्रिय-निग्नह, थी, विद्या, सत्य और अक्रोध--इन दस लक्षणों से वृक्‍्त धर्म पर आचरण 
करने का निर्देश है।' अत्रि स्मृति में यम और तिथम के नित्य पालन करने का विधान है । 
यहां यम दस स्वीकार किए गए हैं। करता न करना, क्षमा करना, सत्य-भाषण तथा संत्य का 
व्यवहार, अहिसा, दान, सरलता, प्रीति, प्रसन्नता, मधुरता और कोमलता ।* नियम भी दस 
माने गए हैं--शौच, इज्या, तप, दान, स्वाध्याय, निग्रह, ब्रत, मौन, उपवास और स्वान।" 
अत्रि स्मृति में 'आचरण की शुद्धता' को भी धर्म के अन्तगंत लिया गया है। इस प्रसंग में 
अस्पूहा, अक्रोध, दम, दान, दया इत्यादि को धर्म माना है। इन कर्मों को करने वाला मनुष्य 
परमगति को प्राप्त करता है, जन्मचक्र से मुक्त हो जाता है।* दक्ष स्मृति में गृहस्थ के लिए 
दान," अतिथि-सत्कार८ आदि का विध(न है और मिथ्या-भाषण, परस्णी-सम्पके, चोरी, हिसा, 


१ यस्थेते चत्वारिशत्सस्कारा न चाष्टावात्मगुणा न स ब्रह्मणस्सायुज्य सालोक्य च ग्॒छति । 
-“गौतम धर्मसूत्र 
२ अहिसा सत्यमस्तेय शौचमिन्द्रिय निग्रह । 
एवं सामासिक धर्म चातुवेण्येउश्रवीस्मनु || --मनु ०, १०।६२॥ 
३. धृति क्षमादमोण्स्तेय शौचमिन्द्रियनिग्नह । 
घीविद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌ ॥॥ --बही, ६।६२। 
४. आनुृशस्यं क्षमा सत्यमहिसा दान मार नम्‌ । 
प्रीति प्रसादों माधुथ्येमादेंव च यमा दश ।। ---अत्रिस्मृति, ४८। 
५. शौचमिण्या तपोदान स्वाध्यायोपस्थनिग्रह । 
ब्रतमौनोपवासाश्चस्नानंच॒ नियमा दश॥ --वही, ५६ | 
६. वही, ३६ से ४२ तक 
७. वक्ष स्मृति, ३३५ । 
८५. वही, ३१६ | 





६० छा शिख्वल्लुघर शव कंवीर का तुलनात्मक अध्ययन 


अवैदिक कर्मों का आचरण दृत्यादि त्याज्य माने गए हैं ।! इस स्मृति में धर्म से सुख की प्राप्ति 
का भी उल्लेख है।' हारीत स्मृति में अतिथि-सत्कार, सत्य-भाषण, परस्त्री से विरक्त रहना, 
कक्रोध, मघुर-माषण एव धर्म-मार्ग पर चलने का आदेश है।* अधिकांश स्मृतियों में योग-दर्शन 
द्वारा स्वीकृत बम का प्रकारात्तर से प्रहण कर लिया गया है। अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रद्मचर्य 
ओऔर अपरियर हू की स्वीकृति अनेक स्थलों पर हुई है। यही पाच यम जैत दर्शन मे 'सम्यक- 
घरित्र' के अन्तर्गत ग्रहण किए गए। बुद्ध ने सम्यक दृष्टि के अन्तर्गत शरीर, वाणी औौर मत के 
हारा होने बाले दुराचरण के त्याग के लिए उपदेश दिया। शरीर से होने वाले दुराचरण में 
हिंसा, चोरी, कामभोग-सम्बन्धी दुराचार, वाणी से होने वाले दुराचरण, असत्य, चुगलो, कटु- 
वचन, मिध्या भाषण, और मन से होने वाले दुराचरण मे लोभ, क्रोध का समावेश हुआ है। 
बुद्ध सभी दुराचरणों का मूल कारण लोभ, हेंष, भोह (मानसिक दुराचरण) मानते हैं। इसके 
विरुद्ध आचरण सदाचरण है और वह दस प्रकार का है---अहिसा, अस्तेय, इर्द्रियनिग्रह (काम- 
सम्बन्धी मिथ्याचार न करना), भूठ ने बोलना (सत्य), चुगली न करना (अनसूया), कठोर 
वचन न बोलना, व्यर्थ न बोलना, अलोभम और सम्यक्‌ दृष्टि (५ सम्यक्‌ व्यायाम के अन्तर्गत 
इन्द्रियनिग्रह काम, क्रोध, तृ८्णा, हिसा, द्ेष आदि के विचारों का त्याग करने को कहा है ।' बुद्ध 
द्वारा स्वीकृत इन सिद्धान्तों का प्रतिपादन स्मृति ग्रन्थों में भी हुआ है, उसका मुख्य कारण है 
स्मृति द्वारा आचरण की शुद्धता पर बल देते हुए मार्ग-निर्देश | बुद्ध भी यही कर रहे थे, फलत 
दोनो के विचारो मे समानता उपलब्ध होती है । 


वाल्मीकि रामायण मे धर्म 


वाल्मीकि रामायण के अन्तर्गंत धर्म को ही सार माना है। “धर्म से ही अं प्राप्त 
होता है, धर्म से सुख का 'उदय होता है और धर्म से ही मनुष्य सब कुछ प्राप्त कर लेता है ० 
वाल्मीकि भी वेद और उपनिषद्‌ के ही अनुसार धर्म और सत्य मे अन्तर नहीं मानते । सत्य 
को धर्म की पराकाष्ठा स्वीकार किया गया है। “धर्म सत्यपरो लोके मूल सर्वस्य चोच्यते''< 





१ अनूतं पारदयूय व तथाभक्ष्यस्थ भक्षणम्‌ । 


अंगम्यागमनापेयपान स्तेय च हिसनस्‌ ।। --दक्षस्मृति, ३१०,११। 
२३ सुख वाछन्ति सर्वे हितत्व धर्म समुद्‌ भवम्‌ । 
तस्माद्धमं, सदा कार्थ्य स्वंवर्ण' प्रयत्तत ॥ --बही, २३ । 


३. अतिथीनागताञ्छक्त्या पृज्येदविचारत । 
स्वदार निरतों नित्य परदार विरवजित । 
** सत्यवादी जितक्रीधो नाधरमें वर्तयेन्मतिम्‌ । 
सत्या हिता वेदद्वाच परलोकहितेषिणीम्‌। --हारीत स्मृति, १२६ से २६। 
योगभाष्य, २३० । 
भारतीय नौतिशास्त्र का इतिहास--भीखनलाल जात्रेय, पृ० २८६-२६०। 
यही, १० २६३। 
« धर्मादर्थ प्रभवति धर्मात्‌ प्रभवते सुखम्‌ । 
धर्मण लभते सर्व धर्मंसारमिद जगत्‌ ॥ --वा० रा० अरण्य, ६३६०। 
८. वा० रा० अयोध्या, १०६।१२। 


एू ,छमशथ न 
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में सक्निहित भावना का प्रस्थापन अस्य प्रसंगो मे भी हुआ है। जयोध्याकाण्ड से आया है कि 
ग्जगन्‌ में संत्य ही ईएवर है, सदा सत्य के ही आधार पर धर्म की स्थिति रहती है । सत्य ही 
सबका मूल है। सत्य से बढ़कर कोई अन्य परम पद नहीं।”* वाल्मीकि सत्य में ही सम्पूर्ण लोक 
की अतिष्ठा मानते हैं ।' सत्य, धरे, परःक्रम, समस्त प्राणियोँ पर दया, सबसे प्रिय बचन बौलता 
तथा देवता, अतिथि और ब्राह्मण की पूजा को धर्म के अन्तर्गत ग्रहण किया गया है।' बाल्मीकि 
धर्म के अन्तर्गत विधि-निषेघ को समाविष्ट कर लेने के उपरास्त विभिन्‍न आश्रमों एवं बर्णों 
तथा वर्गों के कत्तंव्या कत्तंव्य का उल्लेख करते हैं। अरण्यकाण्ड में मिथ्याभाषण, परस्त्रीगमन, 
और (हिंसा का निषेध एवं इन्द्रियनिग्रह, सत्य तथा अहिसा का स्वीकृति दी गई है।" 


महाभारत मे धर्म 


जीवन की विशालता और जटिलता में धर्म का वास्तविक रूप जान पाना अत्यस्त 
दुष्कर है। धर्म का एक सामान्य रूप है, उसके कुछ सामान्य लक्षण हैं जो सबके लिये मान्य हैँ 
परन्तु व्यवहार मे, विश्ञिष्ट अवसरो और परिस्थितियों में धर्म का प्रश्न उत्परन हीता है। 
जीवन अपनी जटिलताओं और समस्याओं के कारण धर्म के प्रदन को भी अपने रूप के अनु- 
सार कर लेता है। इसलिए धर्मशषीस्त्रो और अन्य ग्रन्थो, विशेष रूप से महामारत में धर्म के 
सामान्‍य लक्षणों के अतिरिक्त धर्म के अनेकानेक विशिष्ट रूपों का भी वर्णन हुआ है। धर्म के 
लक्षण दो प्रकार के हैं--सामान्य और विशिष्द | क्षमा, धृतिं, अहिसा इत्यादि को धर्म का 
सामान्य लक्षण कहा जा सकतो है। प्रत्येक सामाजिक प्राणी के लिये यह लक्षण मान्य है। 
वर्ण, आश्रम, सम्बन्ध आदि के अनुसार विशेथ मनुष्यो के लिये मान्य लक्षण विशिष्ट हैं यथा 
अध्यापन, यज्ञ करना इत्यादि ब्राह्मण के विशेष धर्म हैं। 

कृष्ण ने धर्म के लक्षणों में अहिसा, शौच, क्रोध का अभाव, करता का अभाव, दम, 
शम और सरलता को समाविष्ट किया ।* युधिष्ठिर के प्रति भीष्म के ध्मंविषयक वचन इस 
प्रकार हैं--/अऑहसा, सत्य, अक्रोध, तपस्या, दान, मन और इन्द्रियो का सयम, विधुद्ध बुद्धि, 
किसी के दोष न देखना, किप्ती से ईए्या ने करना, तथा उत्तम शील स्वभाव का परिचय 


१ सत्यमेवेश्व रो लोके सत्यधर्म सदाश्नित । 

सत्यमुलानि सर्वाणि सत्यान्तास्ति पर पदम्‌ ॥ --वा० रा०, अयो० १०९१३ । 
२ (क) सत्ये लोक प्रतिष्ठित । --वही, १०६।१०॥ 

(ख) धर्मोहि परमो लोके धर्मे सत्य प्रतिष्ठितम्‌। --बही, अयो० २१।४१॥। 
हे सत्य च धर्म चपराक्रम च। 

भूतानुकम्पाअियवादिता च॑ ॥ 

द्विजाति देवातिधि पूजन च। 

पन्थानमाहुस्त्रिदिवस्य सन्‍्त ॥। -+वा० रा० अयो०, १०६।३६१। 
४ वही, अरण्य, ६।३४, १०।८ (परस्त्रीयमन) 
वही, अरण्य, ६८,६॥ 
६ भहिसा शोीचमक्रोधमानशंस्य दम शम । 

आजंबव घेव राजेन्द्र निश्चित घर्मलक्षणम्‌ ॥।--आादवमेधिक पर्ब, अ० ६२। 


नैद 


१२ # लिशवल्ललुदर एवं कबौर का तुलनात्मक अध्ययन 


दैना ।”* धर्म के लक्षण बताते हुए व्यासजी ने युधिष्छिर से कहा--बिता दी हुईं वस्तुओं को 
ने लेना, दान, अध्ययन गौर तप में तत्पर रहना, किसी भी प्राणी की हिंसा ते करना, सत्य 
बोलता, कोध का स्पाग करना, और यज्ञ करता--ये सब धर्म के लक्षण हैं।" यक्ष-युधिष्किर- 
सवाद संदर्भ में यक्ष रूपी भर्म अपना रूप धारण करने पर कहता है--येश, सत्य, दम, शौच, 
सरलता, लज्जा, अचापल्य, दान, तपस्या, एव ब्रह्मयर्य यही मेरा शरीर है, अहिसा, समता, 
शांति, सपसया, शौच तथा अद्वेष आदि मेरी प्राप्ति के साधन हैं ।* 
महामारत में धर्म के विषय मे वेद को प्राथमिकता दी गई है। श्रुति प्रमाणो धर्म 

स्थादिति वुद्धानुझासनम्‌ * द्वारा धर्म-अधमे का निर्णय करने के लिए वेद को प्रमाण मात्रा 
गया है । वेद के उपरात धर्म शास्त्रो का स्थान है। 'वेदोक्त परमों धर्मो धर्मशास्त्रेषु चापर ५ 
से इसकी पृष्टि होती है। धरमंशास्त्र में भी यदि संदिग्ध विषय में स्पष्ट निर्णय उपलब्ध न हो 
तो शिष्ट व्यक्ति के आचरण को धर्म मानना होगा। धर्म के विषय में शिष्टाचार का प्रमाण 
महाभारत में स्वीकार किया गया है। महाभारत में साधु, सत्‌, शिष्ट आदि को जिस अर्थ से 
लिया है, महापुरुष को भी उसी अर्थ मे लिया है। . जो वेदशास्त्रों द्वारा बताये आचार- 
विद्यारों का निविरोध पालन करते हैं, उन्ही को ग्रन्थका र ने महापुरुष माना है। जिस बर्म 
को समझता कठिन हो, उप्के तत्त्व की गूढ़ता को समभने के लिए हमारे जेसे साधारण भनुष्यो 
को सदाचा रो का ही अवलम्बन लेना चाहिए।* महाभारत के अनेक स्थलों पर सशय की 
स्थिति में ज्ञानी संज्जनो का उपदेद ग्रहण करने का विधान है।* शातिपवं मे परिस्थिति के 
अनुसार धर्मकृत्य में परिवर्तन की बात कही गयी है, पर स्वेच्छाचारिता की अनुमति नहीं 
है। धर्म के मार्ग पर चलने के सन्देश से युक्त अनेक कथन महाभारत में आये हैं। 'धर्मं एव 
हतो हन्ति, धर्मोरक्षति रक्षित ,,< 'घर्मं एको मनुष्याणा सहाय पारलौकिक '* इत्यादि मे धर्म 
की शक्ति तथा धर्म के लौकिक एवं पारलौकिक महत्त्व का प्रतिपादन हुआ है । इसके मुल मे 


नी जिम. त्त्त+तत3ततत++नजम.+ अब ] 


१, अहिसा सत्यमक्रोधस्तपों दान दमो मति । 
अनसूयाप्यमात्सयंमनीर्ष्या शीलमेव च ।। 
एप धर्म कुरुश्रेष्ठ कथित परमेष्ठिता।। --शाति, १०६, इलोक १२१३ के मध्य 
अदत्तस्यानुपादान दानमध्ययन तप । 
अहिसा सत्यमक्रीध इज्या धर्मस्य लक्षणम्‌ ---वही, ३६१० । 
« चैन७०, ३२१३।७,८ । 
वही, २०४।४१। 
वही, २०६।८३ । 
महाभारतकालीन समाज---सुखमय भट्ठाचायं, पृ० २७५-७६। 
« से हिं धर्म विज्ञाय वृद्धाननुपसेव्य व । 
धर्माथी वेदितु शक्यौ वृहस्पति समेरपि ॥--बन, १५०।२६। 
और देखें--शान्ति, ३६२०, १३६।१६। 
« बन०, ३१२।१२८। 
€ पान्ति, २७२२४। 
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है । 


४४0. ३ . चंमेनविकाक सास्यतीएँ थे. बह 


सांकद! यह है. कि सुख-तुख : अतित्य वस्तु हैं, लेकिन धर्म सिह है ।! बर्म देशकाल की सीमा 
मे सासद नहीं) यदि समस्त सददशतियों को शर्म के रूप सें स्वीकार किय्रा जाये दो कहा जायेगा 
कि सहासारत में बंलजित घसम, अविवरवर, पिर्भत्त, सार्तजनीन एवं सार्भभौमिक है। जिस शर्म 
का लक्ष्य विध्वकल्याणश हो, उसमें संकीमता को स्थात नहीं मिलता | अलुष्ठेव धर्म प्रधानतः 
आत्मशुद्धि के साथत हैं, अनुष्ठाता के साध्य वही । आत्मचुद्धि मनुष्य को महत्‌ पे महत्तर आदक्ष 
की ओर बलुप्राणित करती है और अन्त में अनुष्ठाता को अपने साध्य मिल जाता है ।'* 


धर्म और नीति 


सभ्यता के प्रारम्भिक चरण से ही उचित कौर अनुचित का अन्तर सम्भवत' मानव 
मन में विकास करता रहा है। उचित के ज्ञान का आधार नैतिक सान्यताएं एवं मनुष्य को 
अपनी अस्तदुष्टि ही है। 'उचित' और नैतिक आधार पर उचित क्यों के क्षेत्र में एक 
निदिचत अन्तर है, नैतिक आधार पर उचित होने के लिए सामाजिक अनुमोदन की भावश्यकता 
है, पर केवल 'उचित' के लिए नहीं। व्यक्ति को अपनी इच्छाएं उसके सामाजिक कर्तव्यों में 
बाधक हो सकती हैं पर धीरे-धीरे वह समाज के साथ समझौता करना सीखता है। इस सम- 
भौते का विकास समाज के विकास के साथ-साथ स्वतः ही होता रहता है। गही 'उचित' 
'अनुचित' का निर्धारण अपने बिस्तृत अर्थ मे धर्म की परिभाषा ग्रहण करता है । यही कारण 
है कि प्रत्येक समाज के अपने नैध्तिक निग्रम होते हैं जिन्हे स्वीकार करना समाज के प्रत्येक 
सदस्य का कत्तंव्य माना जाता ढै। इन नियमो के महत्त्व को कभी-कभी चुनौती दी जाती है 
और आने वाली पीढ़िया उसमें परिवर्तत कर लेती हैं। पर कुछ नियम ऐसे हैं जो सभी युर्गों, 
सभी देशो एवं सभी कालो मे सेव ग्रहणीय हैं। धर्म की वास्तविक परिधि वही है। 

धर्म के मूल मे विशिष्ट आचार की मान्यताए हैं। धर्मं का सम्बन्ध जीवन में स्वीकृत 
भाषार-व्यवहार से है। इस प्रकार धर्म आचार का व्यापक रूप ग्रहण कर लेता है। खचार की 
धारणा में नैतिकता के स्वरूप को विकास प्राप्त होता है | व्यक्तित एब व्यक्ति, व्यव्त्त एव समाज 
के पारस्परिक सम्बन्ध की समस्या नैतिकता को जन्म देती है। इन्ही सम्बन्धी की जदिलता 
ओर दृष्टिकोण के वैभिन्य के फलस्वरूप नैतिक धारणाओ में परिवतन होते हैं। इन सम्बन्धों 
के मूल मे लौकिक सुख-भोग, आत्मिक-विकास का प्रयास और सासारिक कर्मों के संचालन 
की धारणा है। न्यायसूत्र की टीका मे धर्म को ससार-व्यापार के यथावत्‌ निर्वाह के विधानों 
का सम्रह कहा गया है। जीवन के सहज स्व्राभाविक रूप के विकास, अनुचित हृत्यों की 
निनन्‍दा एवं लोक-व्यवहार के निर्वाह के रूपो में नेतिकृता की धारणा स्वरूप प्रहण करती है । 

बा० गं० तिलक ने धर्म के अर्थ-विकास के विभिन्‍न सोपानो पर विचार करते हुए गीता- 
रहस्य में यह मत व्यक्त किया है कि “क्या सल्कृत और क्या भाषा सभी धर्म-प्रन्थों में 'घर्म' 
शब्द का प्रयोग उस सभी तीति सियसों के बारे में किया गया है जो समाज-भारणा के लिए 
विशिष्ट जतो के द्वारा अध्यात्म-दुष्टि से बनाए गए हैं।'” धर्म के अन्तर्गत राजधर्म, प्रजाधमें, 
« नित्यों धर्म. सुखदु सेत्वनित्ये । --उद्योग०, ४०१२ । 
« महाभाण्तकालीन समाज, सुखमय भट्ठाचार्य, पृ० २८४१ 
« न्यायसूत्र, ४॥१।६२॥ 

गीता रहस्य, पृ० ६८। 


कई बर ए ० 


॥४ # सित्वल्लुवर एवें कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


देशधर्म, जातिपर्म, कुलधर्म, मित्रधर्म आदि सांसारिक नीति-बन्धन भी समाविष्ट हैं। मसु से 
धर्म के लिए जो दो शास्तेतर कसौटियां (अर्थात्‌ साभु-जन का आचार एव धर्म में प्रवृत्त व्यक्ति 
की स्वानुभूति ) * निर्धारित की हैं, वे ही नीति का आधार हैं। धर्म की शास्त्रेतर पहली कसौटी 
है-झ-धर्मात्मा एवं रागद्वेष से रहित विद्वानों द्वारा सेबित और हृदय से मली प्रकार जाता 
गया ।'* पर इसके साथ ही यह निर्देश भी है कि ये विहान्‌ भी शास्त्रानुमोद्ित कत्तव्व-कर्म की 
ज्ञान-चक्षुओ से देखकर अपने करोव्य-धर्म का निश्चय करें ।* इस कसौटी के पूर्ण मं होने पर 
अर्थात्‌ एकाधिक सांग का उल्लेख होने पर 'प्रियमात्मन ' की स्थिति है | इस प्रकार नीति एवं 
धर्म का व्यावहारिक रूप प्राय एक ही है। 


धर्म के छप 


समाज के व्यवहार के फलस्वरूप 'धर्म' दो रूप ग्रहण करता है--(क)मानसिक एवं 
आचरण की पवित्रता, समाज मे रहते हुए कत्तंव्य-कर्मों का उल्लेख तथा (ख) बाह्य कर्म-काण्ड, 
विधि-विधान इत्यादि । धर्म का प्रथम रूप प्राय सार्वकालिक एवं सा्देशिक है यथा, सत्य, 
अहिसा दया, प्रेम इत्यादि । इनकी व्याख्या में अस्तर निश्चय ही उपलब्ध है, पर मूल रूप से 
इनकी स्वीकृति बेद, धर्मशास्त्रो, स्मृति तथा धर्म सम्बन्धी अन्य ग्रन्थों मे हुई है। बाह्य कर्म- 
काण्ड का विधान देश और काल की सामाजिक, राजनीतिक एवं अन्य अवस्थाओं के अनुसार 
परिवर्तित होता रहा है पर उसका भी उल्लेख अधिकाश धर्म-म्रन्थो मे हुआ है। गौतम धर्मसुत्र 
में एक ओर दया, क्षमा आदि का विवेचन है तो दूसरी ओर अतिथियों के सम्मान करने की 
विधि, विवाह के प्रकार, श्राद्ध, ब्राह्मण तथा अन्य जातियो के विषय मे नियम, ब्रत, प्रायश्चित 
इत्यादि का विस्तृत उल्लेख है। बोधायन धर्मसुत्र भी बाह्य विधि-विधान यथा यज्ञ के लिए 
प्रवित्रीकरण, परिधान, भूमि, घास, ईंधन, बर्तन, स्नान, आचमन, श्राद्ध, सध्या, प्रायश्चित्त 
इत्यादि पर विस्तृत विवेचन प्रस्तुत करता है। इसी प्रकार आपस्तम्ब धर्मसत्र, हिरण्यकोशि 
अमंसूत्र, वसिष्ठ धर्मसूत्र, विष्णुधमंसूत्र, हारीतधर्मसूत्र, शलधमंसूत्र इत्यादि से धर्म के विवेचत 
से एक ओर मनुष्य मात्र के वर्णाश्रम धर्म के अनुसार कत्तंव्याकर्तव्य का विवेचन है तो दूसरी 
ओर बाह्य विधि-विधान इत्यादि पर भी यथेष्ट सामग्री उपलब्ध है। स्मृति-प्रस्थो का विवेन 
भी इसी परम्परा के अनुसार है। बाह्य विधि-विधान पर विवेचन का हमारे वियय से प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध नही क्योकि वह धर्म के वास्तविक अर्थ से अपेक्षाकृत कम सम्बद्ध है, पर फिर भी समाज 
में उसका अपना महत्त्व है। वल्लुबर और कबीर दोनों कवि बाह्म-विधि-विधान, कर्मकाण्ड 
इत्यादि का अनुमोदन नही करते । अत इस अंश का विस्तृत विवेचन असगत होगा। पर धर्म 
के प्राय सर्वसम्मत, सर्वस्वीकृत सिद्धान्तों का विवेचन दोतो कवियों की परम्परा को समभने के 
उद्देश्य से काम्य है । 

धर्म के सामान्य एवं विशिष्ट दो रूप हैं। धर्म का सार्वभीम अथवा सामान्य पक्ष सबके 


ज्श्पी 


वेद स्मृति सदाचार स्वस्थ च॒ प्रियमात्मस --मनु०, २।१२। 
२. विह्व॒दिम सेवित सद्भिनित्यमद्ेषरागिलि' | 
हृदग्रेनाम्यनुशातों यो धर्मस्तं मिबोधत ॥। बही, २।१॥। 
३ सर्च तु समवेक्येद निखिल ज्ञानचक्षुषा 
श्षुतिप्रामाण्यतो विद्वान्स्व॒धर्म मिविद्ेत वे भर वही, २।८। 


अर्म-विषवक मछ्वंताएूँं कर ३२७ 


लिए समास रूप से मान्य हैं, कृत्य है। इसका विधान सम्पूर्ण मानव-ससाज के लिए है झद्धिसा, 
अस्तेय, इन्द्रिय-निग्रह, सत्य इत्वादि सामान्य-भर्म के अन्तर्भेत आते हैं। विशिष्ट धंमे में भलेक 
व्यक्ति के आश्रम तथा वर्ण के अनुकूल धर्म का समावेश है। इस कत्तेव्य-कर्म के प्रति जायरूक 
रहने का आदेश गीता में श्रीकृष्ण द्वारा दिया गया है। गीता के स्वधमंसपि चर्वेदर्न 
ज्रेयान्व धर्मों विशुण” परघ मत्त्विलुष्ठितात्‌', * 'स्वधर्म निषन शेयः परक्षमों भयावह्‌-* मे मानव 
की यर्णाशमानुरूप कर्तव्य-कर्म करने का आदेश है। स्वामी विवेकासन्द में जातिधर्म अर्थात्‌ 
स्वधर्म को सब देशों, सब जातियों के कल्याण एवं वास्तचिक मुक्ति का सोपान माना है 


परिभाषा का प्रश्न 


धर्म की विस्तृत परिभाषा के अस्तगंत अनेक प्रकार के विश्वास, क्रियाएं, भावनाएं, 
मन'स्थितियां, दृष्टिकोण इत्यादि न जाने कितने परस्पर सम्बद्ध एवं असम्बद्ध तथ्यों एज सत्यों 
का समावेश हो जाता है। तर्क की कसौटी पर कंसने के पश्चात धर्म, कला, नीति, इत्यादि में 
कोई स्थायी एवं निश्चित अतर का निर्देश कर पाना असम्भव नहीं तो कठिन अवश्य ही है! 
विभिन्‍न व्यक्ति इनकी अन्तररेखा को अनेक कारणों से अलग-अलग स्थानों पर रखना चाहेंगे । 
महाभारत के वनपतवे में इसी प्रकार का भाव व्यक्त किया गया है कि धर्म के बारे में परम्परा 
से प्राप्त श्रुतिया परस्पर भिन्‍न हैं, स्मृतियों में भी विचार-वैभिन्य दिखाई देता है। जितने भी 
सननशील विचारक हैं, उन सबके मन्तव्य भी एक-दूसरे से भिन्‍न हैं। अतः सदि विचार की 
दृष्टि से देखा जाएं कि धर्म क्‍या है, यह वह रहस्य है, जो अत्यन्त गूढ है ।* 

धर्म के वास्तविक अथे में व्यक्ति और व्यक्षित में तो भेद होगा ही, एक ही व्यक्तित के 
जीवन में इस विषय में भिन्‍न घारणाए सम्भव हैं। मनुष्य मानसिक एवं आत्मिक विकास के 
क्रम मे ही धर्म और अषमं के अन्तर का ज्ञान प्राप्त करता है। धर्म के स।माजिक और व्यक्ति- 
शत पक्षों में से व्यवितगत पक्ष निरन्तर रूप-परिवतंन करता रहता है। इसके सामाजिक रूप सें 
परिवर्तन अपेक्षाकृत कम होता है पर यह परिवर्तन धर्म की एक निद्चित सर्वस्वीकृत साथे- 
कालिक परिभाषा के मार्ग मे अचल पर्वत के सदुश है। इस प्रकार घमं मे बाह्य कर्म-काण्ड एज 
विश्वास के अतिरिक्त मनुष्य के मानसिक एवं आध्यात्मिक दृष्टिकोण भी प्रवेश प्राप्त कर 
लेते हैं। फलस्वरूप धर्म की निश्चित परिभाषा दे पाना सम्भव नही है। श्रस्तुत प्रश्न पर 
विचार करते समय इस कठिनाई को समक्ष रखना उपयुक्त होगा। धर्म का सम्बन्ध मानव एव 
ब्रह्माण्ड के सत्य' से है । फिर भी इसका आलोचनात्मक, वस्तुपरक अथवा वेज्ञानिक अध्ययन 
सम्भव है। इस अध्ययन के अन्तर्गत तत्त्वों के अन्तिम प्राप्य का अध्ययन चाहे न हो, पर मनुष्य 
के विश्वासों और सिद्धान्तों के किक विकास एव सामाजिक जीवन के सफलतापूर्वक निर्वाह 


गीता, २३१ । 
बही, ३३४५ तथा १८।४७ । 
बही। 
... पिछछ ड़ ]&नाछााछ, एतवाड़ 50247 78 फैट फ़सी ण॑ छच्येडि९ छत 
इ02ंलपंट 7 <ए९०ए छगतें, गी56 ।890667 ६0 जप ६७९०७. 
>> 0ए०ा#/ शा शिकार 7दर्डीदाप्थाए44, ४०0 ४, ७. 359 
४ महाभारत, बनपव॑, ३१३।११७ । 


यू जा न 


३६ ॥ तिशकह्लुपर एवं कंबौर का तुलनाट्मक ग्ध्यवन 


के लिए भाधारों तंथा तत्सस्जसत्थित नौति, आचार-दास्त इत्यादि का अध्ययन वेज्ञातिक 
प्रक्रिया से सम्भव है । परम सत्य की लोज-सम्बन्धी सामंत्री का अध्ययन दर्शन का बिवय हैं, 
पर धर्म में इस खोज के सिए प्रयत्नद्दील मनुष्य के जीवन-सिद्धास्तों, निषिष्ट कत्तंव्योकर्व्य 
इत्यादि क्रा भारतीय परम्परा के आधार पर विवेवन हमारे विघम की सीमा के अन्तर्गत है । 

परर्परा से उपलब्ध एवं नवयुग की मान्यताओं से प्राप्त घर्म के उपर्युक्त आधार पर 
लिस्वल्लुबर और कबीर की तद्‌विषयक मान्यताओं का अध्ययन एक ओर इत दोनो कवियी 
की विध्ारधारा का परिचय प्रदान करेगा और दूसरी और उत्तर भारत एवं दक्षिण भारत में 
स्वीकृत धर्म के रूप में समानता अथना वैभित्य का बोध कराएगा। 


सिरुक्कूरल के घम-खण्ड (अरत्तुप्पाल) का वण्यं-विषय 


लिशवल्लुबर ने अपने काव्य के भमं-सण्ड के अन्तयंत धर्म से सम्बद्ध लगभग सभी विषयों 
पर बिस्‍्तार झी विचार किया है। प्रस्तावना भाग के चार अध्यायो मे ईश्वर-स्तुति (कडबुल्‌ 
बाललु), वर्षा का महर्व (वान्विरप्पु), सन्‍्यासी का सहत्त्व (नीत्तार पेरुम ) एव धर्म की शक्षित 
(अरन्वलियुरुतल) विषयो पर विचार है। तत्पश्चात्‌ कवि ने गहस्थ जीवन का महत्त्व स्पष्ट 
करते हुए संयम, मघुर-माषण, सदाचरण, परोपका र, आतिथ्य आदि धर्म के बाह्य अगों को 
काव्य का विषय बसाया है। गृहस्थ जीवन (प्रवृत्ति-मार्ग) एवं तत्सम्बन्धित विषयों के विस्तृत 
विवेखन के पश्चात सन्‍्यास (निवत्ति-मार्ग ) के लिए विधि-निषेध का निर्धारण किया गया है| 
इसके अन्तगरंतं दया (अरुलुटेमे ), तप (तवम्‌ ), सत्य भाषण (वायमे ), अहिता (कोल्लामे),नश्व- 
रता (निलैयाम),त्याग (तुरवु), सत्यश्ञान (भेव्युनत्तेल्‌), निष्काम कर्म (अवा-अरुत्त ल) इत्यादि 
अनेक विषयों पर विचार करने के अनन्तर कवि ने भाग्य (ऊछ) पर अपने विचार व्यक्त किये 
हैं। भाग्य (ऊछू) के अन्तगंत कम-फल सिद्धान्त को स्वीकृत कर भाग्य की प्रबल शक्ति एव 
पूर्व-अन्म के सस्कारों तथा इस जन्म के कर्मों के परिणामों की विवेचन अ्रस्तुत की है। इस 
प्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि कवि के समक्ष दो वर्गों का चित्र रहा होगा। गृहस्थ अर्थात्‌ 
प्रवृत्ति-मार्भ पर अग्रसर होकर जीवन व्यतीत करने वाले, एवं निवृत्ति मार्ग को स्वीकार करने 
वाले त्यागी पुरुष । कवि ने गृहस्थ को सन्‍्यासी की तुलना मे अधिक महत्त्व प्रदान किया है, पर 
जो निवृत्ति-मार्गीय पथ को जीवन मे प्रहण करना चाहते हैं अथवा कर चुके हैं उनके लिए भी 
सौक्तित्य-अनौजित्य का निर्धारण कर देना कवि का लक्ष्य रहा है। 


धर्म का महत्त्व 


धर्म के महत्व पर विधार करते समय व्यास की प्रसिद्ध उक्ति समक्ष जा जाती है--- 
न जातु कामान्त भयान्न लोभाद्धर्म जद्यज्जीवितस्यापि हेतो. । 
नित्यों धर्म सुख-दु ले त्वनित्ये जीवो नित्यों हेतुरस्य त्वनित्यः ॥१ 
अर्थात्‌ 'सुख-दुःख अनित्य हैं, परन्तु धर्म नित्य है, इसलिए सुख की इच्छा से, भय से, लोभ से 
अथवा प्राण-सकद आने पर भी धर्म को कभी नही छोडना चाहिए। यह जीव नित्य है और 
सुख-दुःखददि विषय अनित्य हैं ।' तिरुबललुबर ने धर्म के लक्षण एवं उसका स्वरूप प्रतिपादन 
कर धर्म के महत्व की ओर सकेत किया है। धर्म की शक्ति (अरस्व॒लियरुत्त ल) शीषंक के अन्त- 





१ महा» उद्योग, ४०।१२। 


कि 


७ ४ 7+ 3 सर्म-निषश्॒क माल्या आा इक 


अति बहुंश काले बोर्य सेंट्क्म को दी धर्म मोना है। भते को निर्मेस रखता ही बरातव में घर्भ' 
है। भन्व सभी वाह अमर मौत हैं मजुप्य को सभी संझंभव'अवसरों पर श्रमिक कांमे 
करते रहता चोहिएँ १ धर्म का भोग ईर्ब्या, लोभ और क्द्वेत्षनों से परे रहने को शागे है।* 
इस प्रकार सिश्वल्लुअर के धर्म के अस्तर्गत मांतसिक परवित्र॑ता लथा ईर्ष्या, जीभ, कोध और 
कद-ववनों का मिरपेंध समातिष्ट है। धर्म से दो प्रकार को उपलब्धि का उल्लेख दुआ है-+ 
लौकिक सुख-ऐश्वयें तथा पारलौकिक आनन्द । लिश्वल्लुबर के मतागुसार विश्व में दो व्यक्तियों 
के सामाजिक स्तर के अन्तर का कारण धर्म ही हैं। शिविंका उठाने वाले श्रभिक और उसमे 
बेटे व्यक्ति के अन्तर पर विचार करें तो धर्म का लाभ स्वतः स्पष्ट हो जाएगा । उत्का स्पॉट 
संकैत है कि घर्म-कार्य करने पर मानव को जीवन में सुख, ऐद्वर्य इत्यादि की प्राप्ति होती है.। 
धर्म ते यश और घन दोनो की प्राप्ति होती है ।* सुख की उपलब्धि कई प्रकार से संम्भद है 
परन्तु सत्कार्थ से उत्पन्न शुख ही वास्तविक है, अन्य सभी प्रकार के सुख वास्तव में दुख- 
प्रदायक एवं लज्जित करने वाले होते हैं।* धर्म से उद्भूत पार्लौक्तिक लाभों के अन्तर्गत 
स्वगं-प्राप्ति का उल्लेख हुआ है । धर्म-कार्य करमे के फलल्वरूप परलौकिक सुख प्राप्त होते 
हैं,” ये घामिक-झृत्य मृत्यु के उपराब्त भी तिरन्तर सहायक होंगे ।* अत" एक भी दिवस 
सष्ट किए बिना श्रेष्ठ कर्मों में लगा व्यक्ति आवागमन के चक्र से मुक्षित प्राप्त कर सेगा ।** 
यहा बल्‍्लुबर मठ की निर्मलता, ईष्पा, लोभ, क्रोध, कठो र-वचन का त्याग करने को धर्म का 
प्रमुख रूप स्वीकार करते है । 

तिरुवल्लुबर के अनुसार भव-सागर से पार उतरने, गृत्यु उपरान्त सुलछ्द प्राप्त करने 
एवं स्वर्ग प्राप्त करने के लिए मनुष्य को इस जीवन में निरन्सर, एक भी दिन नष्ट किए बिना, 
धर्म-कार्य करते रहना चाहिए । इसके लिए अरम्‌ (धर्म) के नियमों का क्षनुस्रण करता 
होगा। उन्होंने विधि और तिषेय का यह कार्य लोकजीवन पर बाधुत उदाहरणों के माध्यम से 
व्यक्त किया है । 

धर्म शब्द को आधार बनाकर कबीर ने विशेष रूप से किसी प्रकार का कथन नहीं 


है कुल ४०। 
२ कुरल ३४ तुलनीय--शमस्तूपरमों धर्म प्रवृत्त सत्सु निस्यश'। 
गृहस्थाना विशुद्धाना धर्मस्य निचयो महास्‌ ।---महा ०, अनु ० १४ ६१॥ 
कुरल २३ । ३०। 
कुरल ३५। 
« कुरल ३७। 
» कुरल ३१। 
कुरल ३६। 
कुरल ३८, तुलनतीय--धर्म एको मनुष्याणां सहाय पारलौकिक । 
“-महा ०, धांति | 
६ कुरल ३६, तुलनीब--मृत शरीरमुत्सुज्य काध्ठलोष्ठसम क्षित्ती। 
विसुसा बान्धवा यात्ति धर्मस्तमतुगच्छूति ॥-सनु ० ४४२४१। 
१०. कुरल ३८, तुलनमीय--तस्माद्धम सहायाध नित्य संचितुयाश्छूत  । 
घर्मेण हिं सहायेव तमस्तराति दुस्तरम्‌ ॥--वही, २।२४२ । 


5 
॥ & -#> >बड «० ७ 


इथ८ के तिशवल्‍लुवर एवं कंबीर का तुलतात्मक अध्ययन 


किया परस्तु घर्म के सामान्य सिद्धान्त एवं लक्षणों के विषय में उनके काव्य में अनेकानेक 
उक्तियां हैं। कबीर 'विधि' का मार्ग कम और “निषेध” का मार्ग अधिक अपनाते हैं। धर्म और 
दया का सम्बन्ध है, पाप और लोभ का सम्बन्ध है, क्रोध और काल परल्पर सम्बद्ध हैं परन्तु 
जहा क्षामा है वहाँ पर प्रभु स्वय ही निवास करते हैं।' कबीर गृहस्थ के लिए स्पष्ट कह देते हैं 
कि यदि गृहस्थ में निवास करना है तो घ॒र्मं के मार्ग का अनुसरण करो अन्यथा सन्‍्यास लेकर 
संस्ार-कार्यों से अलम हट जाओ ।* मनुष्य को यह जान लेना होगा कि जब तक वह काम और 
कोष से युक्‍त्र है, स्‍्तान इत्यादि से कोई लाभ नही ।' जब तक 'काम क्रोध हकार बिआपे' तब 
तक 'ताँ छूट माया' (* जीवन का लक्ष्य तो हरि-पद प्राप्त करना है उसके लिए काम, कोष, 
लोभ, मोह, स्तुति, निन्‍दा, मान, अभिमान का त्याग करना होगा ।' जब तक काम, ऋरध, 
अहकार' का त्याग नहीं होता, व्यक्ति बधनमुक्त नहीं होता । अत कबीर का बार-बार यही 
कथन है कि 'परिहरू लोभु अर लोकाचारु। परिहरू कामु, क्रोधु हकारू।* यह घ्यात रखना 
होया कि भ्रम में फसकर व्यक्ति जिस बाह्य आडम्बर को धर्म मान बैठा है, उसके कारण 
अपने सिर पर और भी बोझ लाद रहा है।" 

धर्म-मार्ग का अनुसरण करने वाले व्यक्तियों के लिए कबीर ने किसी प्रकार के लौकिक 
अथवा पारलीकिक लाभादि का उल्लेख तही किया । यह तो साधारण आवश्यकता का मार्ग है। 
हा, उनकी उक्तियों में तत्त्त-प्रहण जौर हरिपद-प्राप्ति का वर्णन अवश्य है। यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
विनष्ट हो जाएगा, तत्त्व को जान लेने का मार्ग है, गुरु के उपदेश को घारण करना ।* यह तत्त्व- 
वेसा जीवनमुक्त हो जाता है।' इस भवसागर मे अथाह जल है, राम नाम तथा हरि के चरणों 
का आधार लेने वाले के लिए यह सागर गाय के बछडे के खुर के विस्तार का बन जाता है।*? 
यदि म्ृष्य इस धर्म मार्ग पर आचरण न करे तो काल उसे देख कर हसेगा क्यो कि काया कच्ची 
है, मन अस्थिर है, और 'काम' अपना कायें कर रहा है । ऐसी स्थिति मे 'ज्यौं-ज्याँ नर निधडक 


१ जहा दया तह धर्म है, जहा लोभ तह पाप । 
जहा क्रोध तह काल है, जहा खिमा तह आप ॥। 
“कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० १६०। 
जौ ग्रिह्‌ करहि त धरम करू नाहि त करू बैराग ॥--वही, पृ० १६०। 
३० काम क्रोध मल भरि रहे कहा देह पखारे ॥ वही, पूृ० ४। 
४. वही, पृ० २२। 
५ काम क्रोध लोभ मोह बिबरजित हरि पद चीन्है सोई। 
असतुति निंदा दीउ बिबरजित तजहि मानु अभिमाना ॥--वही, पृ०१९। 
६. वही, पृ० ४६। 
७ कबीर मनि फूला फिरे, करता हू ज धरम । 
कोटि करम सिर परि चढ़े, चेति न देखे मरम | ।--वही, पृ० २१४। 
८५ जो दीसे सो बिनसिहै, नाम धरा सो जाइ। 
कबीर सोई तत्त गहि, जो सतगुर दिया बताइ। वही, पृ० २०० । 
कहे कबीर सोई ततबेस्ता जीवन मुक्ति समाई ॥--वही, पृ० ८५ । 
१० भो सागर अथाह जल तामें बोहिय राम बधार । 
कहे कबीर हरि सरन गहु तब गौबद्ध खुर बिस्तार ॥--वही, पृ० १२६। 


प्रंभ-विंषक भान्यताएँ ॥ ३६ 


सिरे, स्पॉच्टयों काल हसंत ।/१ अत मनुष्य को धर्म मार्ग का, हरिनाम का आभार नहीं छोड़ना 
आहिए, ऐसा करने से चाहे किसी भी प्रकार का लाभ क्‍यों न हो ? * मनुष्य इस तस्व को जानने 
में असमर्भ रहता है, उसके नेत्र सस्य नहीं देख पाते, हृदय की सूमाता नहीं तथा वह काम, की, 
कृषणा के वश में होफर बिना जल ही डूब मरंता है। कबोर को निरन्तर प्रयास है कि सलुष्य 
काम, क्रोध, मोह ओर अ्रम का त्याग करे और ति झेक मन से सप्तारं में विचरण करे । 

आवीर और तिश्वल्‍्लुजर के धर्म के महर्व के विधय में विचारों की तुलना से यह स्पष्ट 
है कि दोनों कवि सत्कर्म में प्रवृत्त होने का सदेश देकर मानव मात को इस मव-सागर से मुक्त 
कराने का प्रवास कर कर रहे हैं। काम, क्रोष, लोभ, मोहे, अहकार, इत्यादि से मुक्त होकर 
यदि व्यक्ित धर्म में प्रवृत्त हो लो इनके मत से उसे निश्चय हीं जन्म-मृत्यु के चक्र से मुक्ति प्राप्दे 
होगी । तिरुवल्‍्लुबर भर्म-कार्य का प्रभाव सामाजिक भेदभाव में भी देखते हैं, यह पोराणिक 
दृष्टिकोण है, पर कबीर का धर्म, आत्मा” और परमात्मा” के समभ्वन्धों की और अपेक्षाकृत 
अधिक उन्मुख है । 


धर्म और प्रवृत्ति मार्ग 


जीवन मे प्रवृत्ति मार्ग और निवृत्ति-मार्म में से प्रवृत्ति-मार्ग की श्रेष्ठता असंदिग्ध है। 
कर्म करते हुए जीवन व्यत्तीत करना, कर्म त्याग कर वन-प्रदेश में तपल्‍्या करने से कही श्रेष्ठ 
है। भारतीय परम्परा मूलत प्रवत्ति-मार्गीय जीवन-द्शन पर आधृत है। प्रवृत्ति मार्ग का 
आधार गृहस्थ है । गृहस्थ का निर्माण पति-पत्नी और सतति से होता है। दाम्पत्य-सूत्र मे भावद्ध 
पति-पत्नी एक दूसरे के पूरक हैं। गृहस्थ के सतुलन के लिए परस्पर प्रेम एवं सदूभाव, अदूठ 
विश्वास अनिवारय आवश्यकता है। हमारे आसह्तिक मनीषी पति और पत्नी के सम्बन्ध को 
आकस्मिक नही, प्रत्युत बृहुत्‌ लोको के सचालक ईदवर के द्वारा पूर्व से ही सुनियोजित मानते 
हैं, “पति और पत्नी मुलत ऋत और सत्य के ही प्रतिरूप हैं। एक को थावा तो दूसरे को पृथ्वी, 
एक को ऋक तो दूसरे को साम भी कहा गया है। दोनों का मिथुनीभाव अथवा यूग-सस्नद्धता 
गृहस्थ की इकाई कहलाता है ।”* परिवार सम्पूर्ण समाज की आधारशिला है, अत इसके 
महत्त्व की स्वीकृति स्वाभाविक है | | 

गृहस्थ जीवन प्रेम और माधुय से प्रेरित होता है। इसका मूल आधार है पति-पत्नी 
का पारस्परिक प्रेम । यही प्रेम विकास प्राप्त करता हुआ समाज के धरातल पर अनेक रुपो में 
प्रस्फुटित होता है। विस्तृत अर्थ में सामाजिक कत्तंब्यों का आधारभूत ज्ञान गृहस्थ में ही प्राप्त 
होता है। मानव-धर्म की शिक्षा का स्थल यही है। यह प्रेम सकुचित भावनाओं से मुक्त होता 
हुआ अन्य के प्रति अपने दाथित्व को पूर्ण करते हुए भात्मसतौष प्राप्त करने का मार्ग है। यदि 
गृहंस्थ अपने कत्त॑व्यों की पूरति में असफल रहे तो यह मधुर भावनाओं का अभाव जीवन को नरक 
में परिवर्तित कर देता है। फलत मनुष्य जीवन के एक महत्‌ सुख से वचित हो जाएगा। 
१. वही, १० २०१। 
२. कहै कबीर हरि नाउ न छाडड' सहज होइ सु होइ रे ॥--वही, पृ० ६१। 
हे फूटठे नैन हिरदे नह सूके मति एकौ नह जानी । 

काम कोध तिसनां के मारे बूड़ि मुएहु बिलु पानी ॥--वही, पु० ४१। 

४. बैदिक सल्कृति और सभ्यता, डा० मुशीराम शर्मा, पृ० १६६। 


४०, का लिदवरलुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


में गुहस्थ भायम को अन्य सीनो अद्गाचर्य, वानअस्थ, संस्दास) आश्रमो का 
जाधार माना गया है।' बसिष्ठ स्मृति के अन्तगेत भी गृहस्थ को अन्य तीनों आाश्मों का भूल“ 
धार स्वीकार किया गया है।'* मनु मृहस्थ को अस्य आश्मों के लिए प्राणवायु के सदुश मानते 
हैं।' बह तो लौकिक एवं पारलोकिक सुलों की कामना रखने वाले व्यक्ति के लिए गृहर्थ के 
मार्ग का ही निर्देश करते हैं ।* यपक्ञवल्वय ह्पृति के अनुमार जिस घर में दम्पति में अनुकूलेत्व 
दोता है कहां धर्म, अर्थ और काम की वृद्धि होती है वस्तिष्ठ ने गृहस्थ के कर्तव्यों का उल्लेख 
करते हुए अतिथि-सत्कार, मधुर-माषण,” दान इत्यादि को विशेष महत्त्व दिया है। बसिष्ठ 
स्मृति में तो यहा तक कहा गया है कि जिस प्रकार सभी नदिया अन्त में समुद्र में मिलकर 
स्थिति बताो हैं उसी प्रकार अन्य आश्चमों का मुलाधार तथा पालक गृहस्थाश्रम ही होता है ।* 
इसी प्रकार विश्व के विभिन्‍न धर्मों में गृहस्थ को विशिष्द स्थान प्रदान किया गया है। ईसाई 
धर्म में व्यक्ति का प्रथम कर्तव्य ग्॒‌हस्थ मे रहकर धर्म के मार्ग का ज्ञान प्राप्त करना स्वीकार 
किया गया है| 





१ यस्मात्मयोध्प्याश्नमिणों ज्ञानिनान्तेन चान्वहम्‌। 
गृहस्थेनेव धाय॑न्ते तस्माउज्येष्ठाक्रमो गृही ।--मन्‌ ० ३।७८। 
तुलनीय--सर्वेषामपि चैतेषा वेदस्मृनिविधानत । 
गृहस्थ उच्चते श्रेष्ठ स त्रीनेतान्बिभति हिं ॥--मनु ० ६८६। 
२. चतुर्णामाश्रमाणा तु गृहस्थस्तु विशिष्यते ।--वर्तिष्ठ स्मृत्ति, २३१। 
३ यथा वायु समाक्रित्य व्तन्ते सवेजन्तव । 
तथा गृहस्थमाश्रित्य वर्तेन्ते सवे आभ्रमा ॥--मनु ० ३॥७७। 
४ स॒ सन्धाय प्रत्यत्नेन स्वरगमक्षयमिच्छता । 
सुख चेहेच्छता नित्य योधपार्यों दुर्बंलेन्द्रियं ॥--वही, २।७६। 
४ यत्रानुकूल्य दम्पत्योस्थत्रिवर्गस्तत्र ब्धते ।--याज्ञवल्कय, ७४। 
तुलनीय--गृह्श्रमात्‌ परो धर्मो नास्ति नास्ति पुन पुन । 
स्वेतीर्य फल तस्य बथोक्‍्त यस्तु पालयेत्‌ ॥--वेदब्यासस्मृति, ४॥२ । 
साथमागतमतिथि नावरुन्ध्यात्‌ ।--बसिष्ठ, २२१। 
बही, २२६ । 
बही । 
पऋतुर्णामाश्र माणा तु गृहस्थस्तु विशिष्यते ॥ 
गया नदीनदा सर्वे समुद्रे यान्ति सस्थितम्‌ ॥--वही, २३१, २३२ । 
पुलनीय--ग्था नदीनदा सर्वे सागरे यान्ति सस्थितिम्‌ । 
तथ॑वाश्रमिण सववे गृहस्थे यान्ति सस्थितिम्‌ ॥-- मनु ० ६६० । 
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॥ « + ! / ४५. भर्मतिषदक माख्यताएँ ॥ इह 


अुंहूरण: जीवन (इसमास्ककर्का) कीषक ये वत्लुबर प्रदृत्तिन्‍्मा्यीय जीवन दर्शन कर 
प्रतिषादत करते हैं कवि ने समाज में गृंहुपष का रुपात स्वोपरि स्वीकार किया है) गृह 
अहश्य का प्रतिपादन करने के उपरान्त उसके कर्तंत्य-कर्मों को उत्लेख करते हुए उसे बर्स 
मांगे पर अश्वसर होते का संदेश दिया गया है। 

ब्रह्म चर्य, वानप्रस्थ, सस्मास--इस तीनों आश्रमों के मनुष्य भुहत्थ पर आपधित हैं अत! 
परम में महस्थ की महती आवश्यकता है।' इसी प्रकार निराध्षित, निर्धत, और मृतकोंको 
सहांयक भी गृहस्थ ही हैं।* जो व्यवित घर्मातुसार बृहत्य जीवन व्यतीत करने मे सम हैं उसके 
सम्थासी होने का क्या शाभ ? धर्मकायं करते का खेष्द भार्ग गृहस्थ जीवन है, यहू जीवन में 
अल्य सभी आधमो से श्रेष्ठ है । ससार में धर्म कार्यों से मुक्त सुखद वैवाहिक जीवन व्यतीत 
करने वाला मलुष्य स्वर्ग के देवता के समान है ।। वललुवर के मतानुसार गृहस्थ अन्य व्यक्तियों 
को घर्म-पालन में सहायता प्रदान कर उन्हें घर्म-मार्ग पर अग्रसर होने के योग्य बनाता है। इस 
प्रकार का बृहस्थ जीवन तपस्वियों के जीवन से भी महान्‌ होता हैं ।* 

गृहस्थ को साधु, निर्धन और मृतकों की सहायता करनी चाहिए ।* उसे पूर्वज, देवता, 
अतिथि, सम्बन्धी तथा स्वय के प्रति निरन्तर धर्मानुल कार्य करता चाहिए | धन-सप्रह 
के समय पाप से तिरस्तर बचने एवं व्यय करते सभय अन्य को खिला कर जीवन व्यतीत करते 
वाले गृहर्थ का कभी पतन नही होता ।* परिवार में प्रेम और धर्म का आश्रय ग्रहण करने से 
गृहस्थ को सतोष की प्राप्ति होगी।'* गृहस्थ जीवन नियमानुसार व्यतीत करना चाहिए, ** क्त्य 
व्यक्तियों को घर्म-मार्ग पर चलने के लिए प्रेरित करना एवं स्वय भी धर्मानुकुल आचरण करना 
गृहस्थ का कर्त्तव्य है।** गृहस्थ जीवन को दोषों से मुक्त रखने का प्रयास करता चाहिए। रे 


१ कुरल--४१। 
२ कुरल--४२, तुलनीय--यथा मातरमा अित्य सर्वे जीवन्तिजन्तव । 
एवं गृहस्थमाश्रित्य सर्वे जीवन्ति भिक्षव ॥--वसिष्ठ, २३३४ | 
एवं ऋषय पितरो देवा भूतान्यतिथयस्तथा । 
आशासते कुट्म्बिस्यस्तेम्य” कार्य विजानता ॥--मनु ० ३े।छ० 4 
३. कुरल--४६। 
४ कुरल--४७ | 
४ कुरल--५०। 
६ कुल--४८। 
७ कुरल--४२। 
८ कुरल--४३, तुलनीय : देवतातिथिभुत्यानां पितृणामात्ममद्च ब. 
न निर्वेपति पञ्चानामुच्छुवसन्त स जीवति ॥--मनु० ३।॥७२ | 
€ कुरल--४४। 
१०, कुरल--४५॥ 
११ क्रल--४७ | 
१२ कुरलण--४८। 
१३. कुरल--४& | 


४२ छा लतिशवललुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययंत 


वल्लुबर का सदेश यही है. कि इस जीवस का तिर्वाह यथायोस्य पर्मानुतार करना चाहिए।' 

कबीर प्रवुतिमार्गीय जीवन के महरव से प्रभावित हैं। उन्होंने त्यागी गृहस्थ को हि 
महत्व तथा यवेष्ट मान्यता प्रदान की है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि वे ससार की नद॑बर९ 
प्रभावित हो मल को विमुक्त रक्षने का उपदेश देते हैं घर फिर भी व्यक्तिगत एवं साम्रा| 
आवश्यकताओं के कारण गृहस्थ के महत्व को वे अस्वीकार वही करते । 

गुहस्थ में घर्म-कार्य की अनिवायं आवद्यकता कबीर को मान्य है--जी प्रिह कर्सा 
धरम कद ।* ग्‌हस्थ का चित्त उदार होना चाहिए ।* साधु और हरि में कोई अन्तर नहीं । 
साधु का आदर एवं हरि की सेवा करना ग्‌ हस्थ का धर्म है। मदि ऐसा नहीं तो वह घर मः 
के समान है।* परिवार का पालन-पोषण स्वय में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कार्य है, पर यदि व्य 
अपनी समस्त शक्ति इसी में लगा दे तो आत्मिक विकास के मार्ग अवरुद्ध हो जाएगे अत' क 
का संदेश है कि मनुष्य धया करते हुए ही अपने सम्पूर्ण जीवन को व्यतीत ले कर दे, जीवः 
उच्चतर सोपानो की ओर अग्नसर होने का भी प्रयास करे।* वे गृहस्थ को इस मार्ग के 
सोपान के रूप में स्वीकार करते हैं । 

मनुष्य को वश, जाति, अथवा सम्पत्ति इत्यादि का गर्ष तहीं करमा चाहिए बटर 
कुछ भी तो अनहवर तहीं। यदि कुल का गय॑ करे तो इमशान ले जाते पर उसका गर्ल २ 
चूर हो जाएगा।* अगर समाज का गये करे और सत्य-मार्ग से विमुख हो जाए तो भी भू 
क्योकि दुनिया किसी का साथ नही देती, अत व्यक्ति 'गाफिल” होकर अपने पांव पर कुल्ह 
क्यों सारे ?९ 

धन का सग्रह कबीर ज॑से फरकड सत को भला कंसे रुचता ? उन्होंने समाज के 
लोभी गृहस्थ व्यक्तियों को कडी चेतावनी दी है । ससार के सम्बन्ध नव्वर हैं, जब तक 
नहीं आती तभी तक सबका सम्बन्ध है, 'मरहट लौं सभ लोग कुटुब भयौ आगे 
अकेला ।“* १२ इसका अभिप्राय यह भी नही है कि मनुष्य जीवन के कार्यों से विमुख हो ज' 
कबीर तो यह मानते हैं कि मनुष्य निलिप्त भाव से अपने कर्म मे रत रहे, लोभ, मोह, क 
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१ कुरल---५७० ॥ 
२ कबीर प्रधावली (पा० नि० ति०) पृ० १६०। 
३ बैरागी बिरकत भला, गिरही चित्त उदार |। “वही, पृ० १६५॥ 
४. जिहिं घरि साध न पूजिए, हरि की सेवा नाहि। 

ते घर मरह॒ठ सारिखे, भूत बसे तिन माहि।। 

“वहीं, १० १५३। 

४ राम नाम जांता नहीं, पाला कटक कुटुब | 

धधा ही मैं मरि गया, बाहरि भई न बब ॥। --बही, पृ० १८६७। 
६- तब कुल किसका लाजसी जब ले धर्राह मसानि॥ --वही, १० १०६। 
७ दीन गवाया दुनीं सौ दुनी न चाली साथि। 

पाँव कुहाडी भारिया गाफिल अपने हाथि॥ “वही, पू० १८६ ॥ 
८ ज्यौ माक्षी सहनें नहिं बिहुरे जोरि-जोरि घन कीन्हा । 


“यही, पृ० ४० । 


धर्मविषयक सास्तताएं' हे 


कीष इत्यादि से सुक्त रहता हुआ निःकाम कर्म में प्रवृत्त रहे, क्योंकि गोहु की स्थिति होने पर 
कष्ट की प्राप्ति होगा सवा माविक है। यही कारण है कि इस 'मोह एवं ममत्व” की आव्ना से. 
मुक्त रहने का संदेश अनेक स्थलों पर दिया गया है।' गृहस्थ को त्वाय निभत्ति मार्भीयः जीवन 
अरहण करने का निषेध भी कबीर ने किया है। यू हस्थ त्याग करता तभी साभप्रद है जर विषयों 
का त्याग हो सके । यदि मानव गृहस्थ में रहकर ही विषय-त्याग कर ले तो यहीं सफलता प्राप्त 
कर सकता है । सम्भवत इसी भावना से प्रेरित होकर उन्होने कहा--- 

प्रिहृ तजि बनखडि जाइजे बुनि खाइये कदा । 

अजहु विकार न छोड़ई पापी मनु संदा ॥र 

कबीर कहते हैं कि 'कुछ थिर न रहाई'' अत मनुष्य को गृहस्थ में लिप्त नहीं होना 

चाहिए-- 

भूठा लोग कहैं घर मेरा । 

जा घर माहूँ बोले डोले, सोई नही तन तेरा ॥ 

बहुत बध्या परिवार कुटब मैं, कोई नही किस केरा ।* 
जैसे पदो में गृहस्थ जीवन व्यतीत करते हुए भी निलिप्स रहने का संदेश देते हुए कबीर 
मूलत ससार की नश्वरता से प्रभावित हैं। 'तुया का बदन देखि सुख पाये, साध की 
सगति कबहू न आवे ।/४ 'पुत्र कलत्र लक्षमी माया | इनते कहु कौन सुख पाया ।/* 'पुत्र कलन्र 
लच्छमी माया इह्टे तजहु जिय जानी रे।" इत्यादि के मूल मे गृहस्थ की अस्वीकृति नहीं अपितु 
अत्यधिक लिप्त होकर जीवन-यापन की अस्वीकृति है। सत्य तो यह है कि यह ससार “धूवरि 
मेह' है यहा (तन धन जोबन अजुरी कौ पानीं जात न लागे बार अत गहस्थ जीवन व्यतीत 
करते हुए भी कबीर का सदेश यही है कि जग सू प्रीति न कौजिये' ।* कबीर इसी तक को आगे 
बढ़ाते हैं कि 'एक कनक अरू कामनी, जग मैं दोइ फदा | इनपे जो न बंधावई, ताका मैं बन्दा ।' १९ 


१ तुलनीय एक प्रजायते जन्तुरेक एवं प्रलीयते । 
एकोप्नुभुडक्ते सुकृतमेक एवं च दुष्कृतम्‌ ॥--मनु० ४२४० । 
एव... नामुत्र हि सहायायथ॑ पिता माता च तिष्ठत । 
न पुत्रदारा न ज्ञातिधेमं स्तिष्ठति केवल |॥--मनु ० ४॥२३६। 
एवं (क) लाज न मरहु कहहु घरु मेरा । 
अत की बार नही कछु तेरा ॥--कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति० ), पृ० ४६॥ 
(ख) मात पिता बनिता सुत सपति अति न भले संगात ।।--वही, पृ० ४४॥ 
बही, पु० २३। 
कबीर ग्रथावली, १० ६१ । 
वही, पू० १२५॥ 
« वही, १० १२६। 
वही, पु० २०५ | 
वही, पृ० २०८। 
बही, प्‌० १४५॥ 
बही, पू० ११३॥। 
वही, प० ११३॥ 
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डंडे ७ तिह्वल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययत 


संक्षेप में कबीर गृहस्थ की महत्ता को तो मान्यता देते हैं, पर निष्काम कमें में प्रगश 
होने का संदेश देते हुए, यृहस्थ से धर्म-मार्ग पर अग्रतर होने की आशा करते हैं। ससोर की 
मदवर॑ता का उल्लेख उनके काठय में मुखर है। अत गृहस्थ सम्बन्धी कथनों में 'तश्वरता' का 
उल्लेख दनके काव्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति का द्योतक है। 


गृहृस्थ 
प्स्ती 


प्रवृत्ति मार्ग और गृहस्ष अभिन्‍न-प्राय है और गहस्थ का आधार सहधर्मिणी एव 
धतति है। अत इस सदर्भ में सहर्धामणी के सम्बन्ध मे विचार होना उचित है। विवाह के 
परहंचात पत्ती का घर के साथ तादात्म्य स्थापित होता है। इस घर में उसके कर्तव्यों एव अधि- 
कारो का उल्लेख बेद, स्मृति एवं अन्य नीति-पन्यों मे हुआ है। ऋग्वेद में रुत्नी को इवसुर, सास, 
ननद और देवरों की सम्राजी होने का आशीर्वाद है।' अथवंवेद मे पत्नी को 'रथ की धुरी” कह- 
कर गृहुस्थ का आधार माना है।* शतपथ ब्राह्मण पत्नी को गृहस्थ की प्रतिष्ठा मानता है ।* 
पत्नी घर के कार्यों को नियमपुर्वक सम्पन्त करने वाली है। वह व्यवस्थाका रिणी है ।४ मनु ने 
पत्ति की आय का सम्रह और सगृहीत धन इत्यादि के उचित रीति से व्यय करने का अधिकार 
गृहिणी की प्रदान किया है । मन का मत है कि जो स्त्री मन, वचन और छारीर को सयत 
रखती हुई, पति का उल्लंघन नहीं करती वह इस लोक में पतिब्रता कहलाती है औौर मृत्यु 
उपरान्त पतिलोक की प्राप्त करती है।* दक्ष स्मृति मे पत्नी को घर का मूल माता गया है। 
यदि भार्या वश में हो तो गुहस्पाश्रम के तुल्य कुछ नहीं ।“ स्नेह-युक्त और इच्छा के अनुकूल 
पत्नी के द्वारा धर्म, अर्थ, काम त्िवर्ग का फल प्राप्त होता है।* गृह का निवास सुख के लिए 
होता है और धर के सुख का मूल पत्नी ही है।*” यजुर्वेद मे, पत्नी के साथ, सौ वर्ष तक कर्तंव्य- 
कर्म करने के लिए गृहपति की प्रार्थना है।'' स्त्री की महत्त्वपूर्ण स्थिति, उसके अर्डांगिनी रूप 
की स्वीकृति उपतिषद्‌ और ब्राह्मण ग्रन्थो मे उल्लिखित है।** 


१ सम्राज्ी श्वशुरे भव समज्ाशी दवश्ष॒वां भव । 

नतान्दरि सप्राजी भव स म्राज्ञी अधि देवुषु ॥--ऋग्वेद, १०) ८५।४६। 
« अथर्ववेद, १४॥१।६१। 
» गहा वे पते प्रतिष्ठा ॥--शतपथ ब्राह्मण । 
'सुयमा गृहेम्थ “-अथबवेद १४॥२॥१७ । 
« यन्त्री राइयस्ब्र्यास यमनी ध्रुवासि धरित्री ।--यजुर्वेद, १४॥२२। 
अधेस्थ सम्रहे चेना व्यये चैव नियोजयेत्‌ ॥--मनु ० ६।११॥ 
परति या नाभिचरति मनोवाग्दैहसयता । 
सा भत्‌ लोकानाप्नोति सद्धि साध्वीति चोच्यते ॥--मनु० ६॥२६। 
« पत्नी मूल गृहम्‌' गुहाश्रमसम नास्ति यदि भागूर्या वच्चानुगा । 

तया धर्मायंकासानों जिवर्ग फलमदनुते ।---दक्षस्मृति ४॥१,२ । 

६ श्राकाम्ये वत्तमाना सु स्नेहास्सतु निवारिता ॥--वही, ५२ । 

१० गृहवास सुखार्थाय पत्नी मूल गृहे सुखम्‌ । वही, ४॥७ । 
११, अस्थूरि णी गाहँपत्यानि सन्‍्तु क्षतथु हिमा ॥--न्यजुर्वेद, २२७ । 
१२. देखें, वृहदारण्यक, १।४॥१७, दतपथ, ५१२।१।१० इत्यादि । 
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' इन्री की रक्षा उसको अपना आत्मसंग्रन है। कोई ममुस्य शषित से स्त्री को अश' से रहीं 
कर सकता। “ते कर्रिक्रशोषितं: शपत, असहा प्रिरक्षितुम/' परनयु ' 'आत्मानभात्मता ऋरतु 
रक्षेयुस्ता: सुरक्षिता:' 7 सब्ताव की उत्पत्ति, पालन पोषण, लौंकिक मियम का प्रत्यक्ष प्रमाण 
स्त्री ही है।' मसु ने पर-पुरुष से सम्बन्ध रखे बाली रओ, की निल्‍दा की है, व्यिषाराक्तु भर्वः 
रन्री लोक प्राप्योति निवास । न हे 

तिरवल्लुबर के सहधरिणी के गुण (वाह क्केसृणेनजम) शीपेक अध्याव में पत्नी के 
लिए उचित करत्तंब्यों का विश्लेषण और गृहस्थ में उसके महत्व का ग्रतिपादत हुआ है 
तिखवल्लुवर ने अपने युग विशेष की आवश्यकताओ को ध्यान में रक्त जो आदक्क्ष अतिपादिल 
किया, वह आज भी अक्ष रश' स्वीकृत किया जाता है'। जीवन-समिती परिवार की अर्यादा के 
अनुसार संदगूणों से सम्पन्त हों। पति की जाय के अनुसार ही व्यम करता पहनी का धर्म है।! 
प्रात काल उठकर पति की पुजा करने वाली स्‍त्री प्राकृतिक शक्तियों को लियभित करते में 
समय होती है ।१ आदर्श पत्नी वही है जो अपने सत्ीत्व की रक्षा करे, पति की सुविधाओं का 
ध्यान रखे, यथायोग्य परिवार के यश और गौ रव की रक्षत करे तथा अपने पारिवारिक कत्तेय्यो 
का पालन करे ।* 

स्‍त्री के चरित्र की रक्षा बाह्य यम्धनों से वही, अपितु अपने इस्द्रिय-निग्नह से ही सम्भव 
है ।* अपने पति का निष्ठायूतंक आदर करने वाली स्त्री स्वर्ग का समस्त वैभव सहज ही प्राप्त 
करती है।* पत्ती के सुचरित्र के अभाव में पति अपमानित करने वालों के समक्ष सिह संदेश 
सिर ऊचा कर नही चल सकता ।*” घर की मागलिक शोभा है भृहदेवी का सदुगुण और उसका 
अलकरण है--सुपुत्र ।!' तिरुवल्‍लुबर गार्हईस्थ्य जीवन में दृढ सतीत्व-धर्म से युक्त पत्नी से अधिक 
महान्‌ कुछ नही मानते ।** यदि स्त्री धर्म-परायण है तो परिवार में निर्धनता का वास सम्भव 
नही, इसके विपरीत यदि पत्नी सदगुण रहित है तो किसी का जीवन कितना ही श्रेष्ठ क्यो न 


१ मनु० ६॥१०। 
२ मनु० ६।१२। 
३ उत्पादनमपत्यस्यथ जातस्य परिपालनम्‌ । 
प्रत्यह लोकथात्राया भत्यक्षं सत्रीनिबन्धनम्‌ ॥ --मनु० ६।२७। 
४. मनु० ६॥३० | 
४. कुरल--५१, तुलतीय--सदा प्रहृष्टुया भाव्य गहुका येपु दक्षया । 
सुसस्कृतोपस्करया व्यये चामुक्तहस्तया ॥ “मनु ० ५०१ 
कुरल--५५। 
कुरल--५६। 
कुरल---५७; तुलनीय--मनु० ६।१२॥ 
६ कुरत--५८, तुलनीय--मनु ० ५५१६५॥ 
१० कुरंल--५६ | 
११. कुरले--६०। 9 
१२ कुरल---५४, तुलनीय--यदा धर्मेद्व भार्या च परस्परवशानुगों । 
तदा धर्मार्धाकामानां त्रयाणामप्ति समम.- 3॥ --सहा ० बन७ । 
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हो, सब व्यर्थ है।' यदि पंत्नी सद्गुणों से युस्त है तो और क्‍या चाहिए? यदि वह गुणरहित है 
तो बैष ही क्या रहा ? * जीवन संगिनी यदि गुग-रहित हो तो गृहस्व की सफलता अत्म्भव है| 
शज्री के लिए पतिद्रत धर्म का निर्देश कबीर ने एकाथिक स्थलों परः किया है । वे 
व्यंभिचार की घोर निन्‍दा करते हैं, व्यमिच्रार करनेवाली स्त्री पति के आदर से वचित हो 
जाती है ।* कबीर की इस सम्बन्ध में उक्तिया यद्यपि जीव परमात्मा के सम्बन्ध में हैं, पर 
सामाजिक व्यवहार का निर्देश स्वत ही हो गया है। नारी का अपने पति के अतिरिक्त किसी 
के साथ सम्बन्ध रखना व्यभिचार है, पति भला इससे प्रसल कैसे हो सकता है ? कबीर ने 
प्रेम-सम्बन्ध में एकनिष्ठता को मान्यता दी है, दूसरा वहा समा ही नहीं सकता।" पतिब्रता 
स्‍त्री का समस्त दायित्व कबी र पति पर छोड़ते हैं क्योंकि 'पतिबरता नांगी रहै, तो उसही पुरिल 
कौ लाज ।!* सती स्त्री अपना सर्वेस्व प्रिय को अपित कर सम्पूर्ण अन्त को समाप्त कर देती है।* 
कामिनी की निन्‍दा करते हुए 'पतिबरता' पर वहू कोटिश रूपवतियों को न्‍्योछावर क रते हैं।* 
सयहूष॒सिणी के विवय में वल्लुवर और कबीर के विचारों की तुलना से दो तथ्य स्पष्ट 
होते हैं। दोनों कवि स्त्री के चरित्र और पति के प्रति उसकी अनन्यता एवं एकनिष्ठता का 
प्रतिपावन करते हैं। इस विषय में दोनो कवि पूर्ण रूप से एकमत हैं। दूसरी विशेषता है वल्लु- 
वर के द्वारा स्मृति-ग्रन्थो के समान स्त्री के पारिवारिक कर्त्तव्यो का निर्धारण । गुह॒काये, 
व्यय, श्न्तानोत्पत्ति, इत्यादि कत्तंव्यों का उल्लेख 'वाह्॒कैत्तुणनलम्‌” अध्याय में हुआ है। 
कमी र आध्यात्मिक भावना से प्रेरित हो 'जीव' ('सुन्दरी',* 'पतिबरता'," 'नारि!**) और 'पर- 
१ कुरल--५२। 
२ कुरल--५३, तुलनीय--आनुकुल्य हि दम्पत्योस्त्रिवर्गोदयहेलवे । 
अनुकूल कलत्र चेतू त्रिदिवेन हि कि तत ? 
प्रतिवूल कलत चेतू नरकेया हि कि तत ? 
गृहाश्रय सुखार्थाय पत्नीमूल हि तत्सुखम्‌ ॥ 
“१० ४० २२३।३६-३७, (कल्याण-धर्माक, पृ० ६०३) । 
हे कबीर जे कोइ सुदरी, जानि कर बिभिचारि। 
ताहि न कबहू आदरे, परम पुरिख भरतार ॥ 
“कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० १७७। 
४ सारि कहाव॑ पीव की, रहै और सग सोह । 
जार मीत हृदया बसे, खसम खुसी क्यों होइ ॥--वही, पृ० १७४। 
४ कबीर रेख सिंदूर की, काजर दिया न जाइ। 
नैननि प्रीतम रमि रहा, दूजा कहा समाइ ॥--बही, पृ० १७६। 
६ वही, १० १७६। 
७. * तन सन सौंपा पीव कौं, अतरि रहि न रेख । --वही, पृ० १८२। 
८ पंतिबरता मैली भली काली कुचिल कुरूप। हु 
पतिबरता के रूप पर वारो कोटि स्वरूप । ।--बही । 
६ यही, प० १७७॥१५। 
१० वही, १० १७६८। हे 
११ बही, १० १७५॥५। 


चर्म विधेयक मस्यताए का डेल 


भात्मा' [ पीव * खम़नम' 'पुडिल'र 'प्रीतम/* 'सांइ”। प्वरतार ६) के सम्वस्थों का वर्णस शकेक- 
जीवन के पीकों के साध्यभ से करते हैं। इसमें सवी के कर्तव्यों का उल्लेख प्रतंयवज्ञ हो माता 
है। कबीर का पति-पत्नी सम्बन्ध विषयक दृष्टिकोण स्पष्ट है। पुरुष को पहकीया-प्रेम की 
अनुमति नहीं, रुत्री को पर-पुरुष से सम्बन्ध करते का अधिकार तहीं। पतिब्रता को एकास पिंक 
फो अत्यन्त आदर-भाव से देखते हुए कबीर कहते हैं--- 

नैना अतरि आव तूं, ज्यू हों नैन मेंपेएं । 

ना हीं देखा और रू, नां तुक देखन देड' ॥।* 
कबीर के अप्रस्तुत इस विषय की स्थिति अनेक स्थलो पर स्पष्ट करते हैं--- 

पजिस दिल बधी एक सू, ते सुखु सोवे सचीत , “* 'नैंनें श्मंइसा रसि रहा, दूजा कहां 

समाइ',* जे हँसि बोलों और सौं, तो नील रंगाऊँ दंत" इत्यादि स्थलों में पतितश्रता नारी 
और एकमिष्ठ पुरुष की धारणा की स्वीकृति है । 


सतति 

'मबकठपेर अर्थात्‌ 'पुत्र-प्राप्ति! अध्याय के अन्तर्मत अल्लुबर ते सन्तान-प्राप्ति, पुत्र 
का कर्तव्य, बात्सल्य का जीवन में स्थान इत्यादि का वर्णन किया है। उनके सतानुसर विद्वान्‌ 
सतति ससार की सर्वोत्तम उपलब्धि है।*! निब्कलक तथा सच्चरित्र सतान से मनुष्यों को अनेक 
जन्मो तक कुकर्मों से मुक्ति मिल जाती है।'*' सतति ही किसी की सम्पत्ति होती है, पर वल्‍्लुवर 
सतान-प्राप्ति पृण्य-कर्मों के फलस्वरूप ही स्वीकार करते हैं ।** पुत्र का कत्तंव्य यही है कि यह 
अपने कर्मों द्वारा लोगो के मुख से यह कहलवाए कि न जाने किस तप के प्रभाव से इसके पिता 
को इस पुत्र की प्राप्ति हुई।*४ पिता पुत्र के प्रति सर्वोत्तम उपकार यही कर सकता है कि उसे 


कबीर ग्रथावली, (पा० ना० ति०) पृ० १७५॥५। 
वही, प्‌० १७५।५॥। 
वही, पृ० १७७।१४, १७६॥८। 
वही, पृ० १७६।१३ । 
वही, पृ० १७६।१४ | 
वही, पू० १७७।१५। 
कबीर ग्रथावली, १० १४। 
वही, पू० १५। 
६ बही, १० १४। 
१० वहीं, पू० १४। 
११ कुरल ६१। 
१२. कुरल ६२, तुलनीय--लोकास्तरसुख॑ पुष्य तपोदानसभुद्‌ मव्म्‌ 
सनन्‍्तति शुद्धवध्या हि परत्रेह व शर्मणे ॥ 
--रघुवश कालिदास, १।६६ | 


वी छ ##ीत उडद ७९ छ >0 > ७ 


है३ कुरण ६३। 
१४ कुरल ७० । 


' अंफ हा विश्वस्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


विदमण्डली में प्रथम पत्षित में देठने योग्य जस। दे ।' इस विशाल धरती यर सन्‍्ताने के बुद्धि में 
अपने से बढ़ चढ़कर होते से प्रत्येक मनुष्य आनन्दित होता है।* लोगों के मुख से पृत्र की बिंदेता 
की प्रशंसा सुनेंकर माता का आनन्द पुत्र-जन्म के समय हुए आनन्द से भी बढ़ जाता है।* 
विक्षुओं के स्पर्श से शरीर को, और उनके तोतले झम्दों से कानों को आनन्द प्राप्त होता हैं 
'पिपहरी (कुछूल) मधुर है, वीणा (यात्गू) मधुर है' ऐसा वही कहते हैं जिन्होंने अपने अच्चों 
की तोतली वाणी का आस्वादन नहीं किया ।" बच्चों के कोमल हाथो से जिस भोजन में खिल- 
बाड़ हुआ हो, माता-पिता के लिए बह अमृत से भी अधिक मघुर होता है।* सतति के विषय 
में कबीर के कथन अल्प हैं। ससार की नह्वरता एवं जीवन की असारता का दृष्टिकोण उसके 
कथनों को इस सीमा तक प्रमावित करता है कि वे पुत्र-जन्म के अवसर पर मागलिक आजनन्दो- 
त्सों को भी व्यर्थ मानते हैं ।" रावण के एक लाख पुत्र और सवा लाख नाती थे पर ता 
रावन घरि दिया न बाती' ।< कबीर अपने पुत्र की व्यापार-बुद्धि को भी कोसते हैं। उनकी 
दुष्टि में आध्यात्मिक ज्ञान की खोज करने वाला पुत्र ही काम्य है। बूडा वश कबीर का 
उपज्यों पूत कमाल का कारण उन्होंने यही माना है। कमाल ने हरि का स्मरण छोडकर अपनी 
व्यावहारिक बुंदि से लोक के पार्थिव आकर्षणी को महत्त्व प्रदान क्रिया ।* माता भी वही धन्य 
भाती गई जिसका पुत्र 'ज्ञान' की आराधना में रत है, 'जिह कुल पूत न ज्ञान बिचा री, बिधवा 
कंश ने भई महतारी *” से कवि का स्वर इसी कारण इतना तीत्र हो गया है। प्रभु को जननी 
और स्वयं को पुत्र मान कर किए गए कुछ वर्णनो का उल्लेख 'तिरुवल्लुबर एवं कबीर काथ्य में 
सामाजिक अभिव्यक्ति! (पत्रम अध्याय) के अन्तगंत हुआ है। तिरुवल्‍्लुबर की व्यावहारिक 
दुष्टिट के फलस्वरूप सामाजिक जीवन मे परिवार और उसमे को मल भावो के आधार 'ुत्र' का 
उल्लेख सामान्य जीवन के सदर्भ मे हुआ है। कबीर की आध्यात्मपरक दृष्टि में 'कौन पूत को 
काकी बाप, कौंत सरे कौन करे सताप '** का स्वर प्रसुख है। 


धर्म और निवृत्ति मार्ग 


भारतीय शास्त्र, साहित्य एव जनजीवन मे प्रवृत्ति-मार्ग के महत्व पर अनेक स्थलों 
पर विचार शस्तुत हुए हैं । जीवन को चार आश्रपरो-ब्रह्मचर्य, ग॒हस्थ, वानप्रस्थ और सन्‍्यास मे 


कफुरल ६७। 

कुरल ६८। 

कुरल ६६। 

कुरल ६५। 

कुरल ६६। 

कुरल ६४ , तुलनीय त्तै० ब्रा० ३।३।१०, शतपथ ब्रा० ५॥२।१०, १२।८६॥२६, 
३१३११११०, लै० स० ६२१, अथवे० १।६१।२०। 

७ कबीर ग्रभावली, १० २०३। 
८ वही, पू० ६९१। 

&€ बही, ५० २००। 

१० बही, पू० २२०। 
११ बही, प्‌७ ६€०। 


मत अधध लू अब रा ०७ 


पर्म-विधयक शान्यताएं ४६ 


विभवत करने वाली विक्ारधारा कृमशाः भाग से ज़्याग की और, कासन से सिष्काम् की. ओर, 
खौकिक झानन्द से पारस्रोकिक आनन्द की ओर ले जातेवाली है। इस विचारधारा का प्रभाव 
जीवन पर जनेक रुपों में हुआ । प्रवृत्ति-मायं के एक सोपाद के रूप में सन्‍्यास अथवा त्याय के 
महत्व पर तो सदा ही विचार होता रहा है, पर समय-समय पर ससार के भोग का ऐकाम्हिक 
त्याग कर, सन्याश्त-मार्ग को अहण करने का ज्षी सदेश प्रस्तुत किया गया हैं। बल्लुवर ते अश्यभ- 
विभाजन को स्पष्टल: स्वशेकार किया है, गृहस्थं और प्रवृत्तिमार्गीय जीवन को प्रथम स्थान 
प्रदान किया ।* इसके अतिरिक्त वएनप्रस्थ और संस्यास को रुदीकार करते हुए श्याग के भहरूुद 
का! प्रतिपादन किया । तप और त्याग को श्रेयस्कर मानते समग्र कवि के समक्ष समबत' किसी 
निवृत्तिमार्गीय दर्शन का चित्र भी रहा होगा, प्र इनके काव्य के ह्वर तप को सुख्य स्थान से 
दे, उसे यौण मानते हैं। निव्‌ त्ति-मार्गीय जीवन के लिए भी कत्तंध्याकत्तंव्य का निर्देश करने के 
उद्देश्य से ही इस विषय पर विचार हुआ है । 

कष्ट का कारण है आसकिति, अत आसक्ति-त्याम से ही मनुष्य कष्ट से सुक्तित प्राप्त 
कर सकता है। इस ससार की नदवरता का ज्ञान हो जाने पर आसक्षित का त्याग होने की स्थिति 
आती है। 'तुरवु” द्ीर्षक अध्याय मे भौतिक वस्तुओ से निरासक्त होने का सदेश है। वल्लुतर 
का मत है कि जिस वस्तु से मनुष्य अपनी आसकित हटा लेता है, उससे उसे कष्ट नहीं होता ।* 
त्याग से अनेक इच्छित फल प्राप्त होते हैं, भव अवसर रहते मनुष्य को सासारिक भोगो का 
त्याग कर देना उचित है ४; परच्चेन्द्रिय-दमत एवं तर्सम्बन्धित पदार्थों का त्याम काम्य है (६ तप 
का मूल लक्षण है 'सासारिक पदार्थों का त्याग', बधनयुकत व्यक्ति वासना के वक्षीभुत रहेगा ।* 
बिद्वानो के मतानुसार कष्ट से मुक्ति के इच्छुक व्यक्ति के लिए शरीर-बन्धन ही बहुत है । 
अहम और 'मम' का बन्धन त्याग देतेवाला मनुष्य स्वर्ग से भी उच्च स्थान प्राप्त करेगा।* 
जो मनुष्य भौतिक पदार्थों से सम्बन्ध रखेगा, उसे कष्ट प्राप्त होगे।*” जीवन के परम लक्ष्य की 
प्राप्ति स्वेस्व-त्यागी ही करते हैं, अन्य व्यक्तित तो मोह-पाश में बद्ध विवश पड़े रहते हैं।'* 
मोह की समाप्ति होते ही आवागमन-चक्र समाप्त हो जाएगा अन्यथा नहवरता विद्यमान 
रहेगी ।** वल्लुवर ने परम 'वीतराग' प्रभु की कामना करने का उपदेश देते हुए मोह से मुक्ति 


कुरल ४१। 
कुरल ४१ से ५० तक । 
जीवन के आनन्द, भोगादि का त्याग, सन्यासम्‌, तमिल लेक्सिकत्र, पु० २००४। 
कुरल ३४१ , तुलनीय यथा यथा च पर्येति लोकतन्त्रमसारवत्‌ । 

तथा तथा विरागोत्र जायते नात्र सहाय ॥--मह्दा ० । 
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कुरल शेडर२। 
कुरल ३४३ । 
» फ़ुरल ३४४ । 
कुरल ३४५ । 
६ कुरल ३४६। 
१०. कुरल ३४७ | 
११, कुरल ३४८५। 
१२ कुरल ३४६ ; तुलनीय प्रवृत्तं कर्म ससेव्य देवानामेति सास्यताम्‌। 
निवृत्त सेवसानस्तु भूतान्यत्येति पञुच वे ॥-«मनु» १२९० | 


| &छ _त उड 
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के लिए उससे सम्बन्ध स्थापित करने का मांग दर्शाया है ।' 
इस विश्व को नश्वर जान, कबीर भी इसके विषय भोगों से विरकक्‍्त रहने का उपदेश 
दैते हैं। 'अहम्‌' और “मम” का अहकार भूठा हैं।' जब तक यह अहकार और लिप्तावस्था 
विद्यमाव है, एक भी कार्य सफल नही होगा ।* ससार से मुक्ति पाने का मार्ग यह है कि मनुष्य 
विकारों को त्याग दे ।* वैराग्य लेने पर मनुष्य को समस्त भौतिक पदार्थों से निर्लिप्त हो 
जाता चाहिए, यदि ग्‌हस्थ हो तो उदार-हृदय हो, यदि ऐसा न होगा तो न इधर के रहेंगे और 
न उधर के, माया मिली न राम' की दशा होगी। 'मोर' और 'तोर' का सारा बधन भूठा 
है पर ससार उसी में उत्नका हुआ है।* इस ससार मे मनुष्य का अपना कुछ नहीं, और जो 
अपना नहीं उसे उसके स्वामी को सौंप देने मे ही भलाई है।* 'मोर' 'तोर' के रस्से मे बधे हुए 
मनुष्य इस सत्य को नहीं समभते और मार्ग से भटक जाते हैं।: आवश्यकता इस बात की है 
कि सत्य को समझा जाए। 
संन्‍्यासी के धर्म का प्रतिपादन करते हुए वल्लुवर तप का निर्देश करते हैं। उनके अनु- 
सार तप का सक्षण है--स्वय सभी कष्ट घैयंपूर्वक सहन करना और दूसरो को कोई कष्ट न 
देना ।/* कवि ने तप, दया और अहिंसा मे विशेष अन्तर नही माना । तप में प्रवृत्त होना पूर्व- 
जन्म के कर्मों के फलस्वरूप ही सम्भव है, अन्यथा मनुष्य इसमे सफल नहीं हो सकता ।१९ 
तपस्वी का जीवन अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है, ग्‌हस्थ तप में इसोलिए प्रवृत्त नही होते कि उन्हें तपस्वी 
की आवश्यकताओं की पूर्ति का महत्‌ कार्य करना है।*! तपस्या से मनुष्य अनेक प्रकार की 
शक्तियां प्राप्त करता है, वह दुराचारी पापियो का नाश और सत्कर्म में प्रवृतत सज्जनो की 
उन्नति कर सकता है।** तपके प्रभाव से इच्छित वस्तु सहज ही सुलभ हो जाती है। अत 
तत्काल ही तप में लग जाना उचित है।"*े कर्म तो केवल तपश्वी ही कर रहे हैं, भन्‍्य तो तृष्णा- 
१ कुरल ३५०। 
२ कहाँ कबीर सुनो रे सतौ मेरी मेरी भूठी॥ 
“कबीर ग्रथावलोी (पा० ना० ति०), पृ० ३८। 
३ जब लग मेरी मेरी करे तब लगि काजु एक नहिं सरै। ।--वही, पृ० ४२ । 
४. करि बिचार विकार परिहरि तरन तारन सोह। “वही, पृ० ४० | 
४ बेरागी बिरकत भला गिरही चित्त उदार। 
दोऊ चूकि खाली पड़े ताको वार न पार॥ “वही, पृ० १६५। 
६ मोर तोर महू जर जग सारा *' *।॥ 
७ मेरा मुक्त में किछ नही, जो किछ है सो तेरा। अर 
तेरा तुकको सौंपता, क्‍या लागे मेरा।। “यही, पृ० १६१। 
८ *' मोरतोर की जेवरी गलि बधा ससार --वही, पृ० २१४ ! 
९ कुरल २६१। 
१० वही, २६२। 
११. कुरल २६३। 
१२ कुरल २६४, तुलनीय--यद्दुराय दुरावनाय दुराषर्ष दुर्वयम। 


तत्सर्व तपसा सा६ हि 
१३. कुरत २६५। य तपोहि दुरतिक्रमम्‌ ॥ --महा« । 
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अंश व्यर्थ कार्यों में लिप्त हैं ।। स्वर्ण तप कर कुल्दन अनता है, इसी प्रकार कच्टों को कल कर 
तपस्वी की प्रकृति लिशुद्ध जनती है।' आत्म-नियवरण 'तप” का सूज आधार है, ऐसे जोत्म- 
संयसी तपस्वी की वन्दता सम्पूर्ण विश्व आदर-संहित करता; है।र तपस्या से जात्मिक बच की 
सफ्लब्धि होती है जिससे मृत्यु पर भी विजय प्राप्त करना सम्भव है।* तपस्या से अभाव 
समाप्त हो जाते हैं, तपस्या कर्स करने वाले अल्पसंख्यक हैं, इसी लिए जिश्य में समृद्ध अपवित कम 
सश्या में हैं ।* 

विभिन्‍न प्रतृत्तिमार्गीय सिद्धान्तों का प्रतिपादक कवि तप जैसे निवृुत्ति-परक धर्म को 
इतना महत्त्व दे रहा है, इसका कारण तप के अर्थ के विषय में तिरवल्‍लुबर का नवीन दुष्टिकोण 
भी है। तिब्वल्लुबर की तपस्या जीवन से हुट कर करने वाला कार्स नहीं। किसी को कष्ट ने 
देता, स्वय कष्ट सहन करना, कष्ट सहन कर ट्वप्रकृति विशुद्ध करना एवं इस्द्रिय निमन्त्रण 
द्वारा आत्मिक बल प्राप्त करना ही तिरुवल्लुबर के 'तवभ्‌” का भाग है। 

कबीर ने तप” शब्द का प्रयोग कम किया है, पर जिस विशिष्ट अर्थ में बल्लुबर ने 
तवम्‌' का प्रयोग किया है उस भावना से युक्त अनेक उक्तियां कश्वीर-काख्य मे उपलब्ध हैं। 
इन्द्रियों को वश में करना, दूसरे. को कष्ट न देना, स्वयं कृष्ट सहत करना---यह तो कबीर के 
काज्य का मुख्य विषय है। जीवन में कष्ट सहन करने और आमस्तरिक पवित्रता पर कबीर 
विशेष बल देते हैं। उनका मत यह है कि 'हरि! की प्राप्ति चतुराई से नही होती, जो मनुष्य 
निष्काम भाव से उसकी झरण में जाएगा, वह उसे प्राप्त करेगा ।* मनुष्य को यदि इस उद्देश्य 
में सफलता प्राप्त करनी है तो उसके हृदय में व्याकुलता का होना अनिवार्यत आवश्यक है।* 
अपनी इन्द्रियो को वश में कर लेने वाला मनुष्य ही सत है, वह निष्काम होता है, एवं विषयों से 
दूर रहता है ।“ जिस तपस्वी ने अपने भन को वश में नहीं किया, आशा और तृष्णा का त्याग 
नही किया, उसे दु ख की प्राप्ति होगी ।+* जिसने ज्ञान प्राप्त नही किया, उसका तो जन्म ही 





१ कुरल २६६। 
१ कुल २६७। 
३ कुरल २६८। 
४ कुरल २६६, तुलनीय--सचरन्ति तपो घोर व्याधिमृत्यु विवजित । 
स्ववशादेव ते मृत्यु भीषयन्ति च लित्यता ॥॥। --महा० । 
५४ कुरल २७०। 
६ चत्राई हरि ना मिले, यह बाता की बात। 


निसप्रेही निरधार का, गाहक दीनानाथ॥ 
--कबीर ग्रवावली (पा० ना० ति०), १० २२३। 
७ पीब न उपजे जीव मैं तौ क्यू पाव॑ करतार ॥! 
“ही, पृ० २१४। 
८ निरबेरी निहकांसता, साईं सेती नेह। 
बिखया सौ न्यारा रहै, संतनि का अग एह ॥--वही, पू० १५६। 
६ जोगी दुखिया जगम दुखिया तपसी कौ दुद्ध दूना हो । 
आसा चिसना सब कौ ब्यापे कोई महल न सूनां हो ॥--बही, पृ० ५३॥ 
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बुचा हो मया।' ठपस्वी के लिए बांह्य वेशभूषा होना अनिवार्य नहीं। वास्तविक महर्व तो 
भसुष्य की आखरिक पवित्रता और साम' का है। अंत वल्कल-वस्त्र पहन कर बन के मध्य 
वास करते का क्या लाभ ?* स्वय को व्यानी', त्यागी, 'इन्द्रियजित', जोगी, "सोगी 
'द्वाता,' 'तपसली' कहने वाले सभी भूठे हैं क्योकि समी अहकार-लिप्त हैं और आत्मतत्त्व को 
किसी मे सहीं जाना ।! कबीर अहम्‌ के त्याग और अत्मतत्त्व के ज्ञान को प्रथम स्थान देते हैं 
क्योंकि ऐसा हो जाने पर चित्त विषयों मे नही जाता और यही सबसे बडा तप है ।* वह इन्द्रिय- 
नियंत्रण एवं निष्काम कर्स को तप के ही सदृश महत्त्वपूर्ण मानते हैं। बाह्य आडम्बर मे लगा 
व्यक्ति केवल स्वय को छल सकता है, अम्तर्यामी प्रभु को सही ! इसी प्रकार अहकार के कारण 
स्वय को कर्म का कर्ता मानने वाला क्म-बन्धत में फेस, सत्य-मार्ग से भटक जाएगा। कष्टो को 
मेलकर आत्मिक विकास प्राप्त करना ही सत्य-मार्ग की ओर अग्रसर करेगा। जिसका मन 
सच्चा है, प्रभु दसके निकट ही निवास करते हैं। इस प्रकार तप के अन्तर्गत कबीर मानसिक 
प्रविश्षता और निष्काम कर्म को महत्व देते हैं । 

तिरुवललुबर और कबीर के काव्य मे 'तप' विशिष्ट अर्थ मे आया है। सासारिक दामित्वों 
की पूर्ति करते हुए, जीवन का त्याग किए बिना भी मनुष्य तपस्वी हो सकता है। किसी को 
कष्ट न देना', 'स्वय कष्ट सहन करना! और इस प्रकार आत्मिक विकाम की ओर अग्रसर होना 
दोनों कवियो को स्वीकार्य है। सानस्तिक पवित्रता एवं कम की पवित्रता ही वास्तविक तप है। 
विदव-कल्याण की भावना से प्रेरित भारतीय सास्कृतिक चेतना के इन दो महान्‌ विचारक- 


करियों का स्वर जीवन को आनन्दमय बनाने का मार्ग दर्शाता है, जीवन से पलायन को इन्होने 
भस्वीकार किया है। 


धर्म और प्रेम भाव 


गृहस्थ के अन्तर्गत पति, पत्नी, और पुत्र को एक सूत्र मे बाधने वाला तत्त्व है-- 'प्रेम- 
भाव । यही प्रेम-माव विकसित होकर व्यकवित और समाज के सम्बन्धों का आधार बनता है। 
भक्त और भ्भु के सम्बन्धों का मुख्य आधार भी प्रेम ही है। 'अनबुटैम' अर्थात्‌ 'प्रेम-भाव' शीषंक 
से वल्लुवर ने प्रेम कौ स्थिति, तथा उसके महत्त्व पर विचार किया है। कवि के विवारानुसार 
प्रेम को किसी भी अर्गला से आवत्त नही किया जा सकता, प्रिय के अश्नु-बिन्दु उसके रहस्य का 





१ बावरे ते ग्यांन बिचारू न पाया। 

बिरथा जनमु गवाया ॥। 

-कबीर ग्रथावली, (पा० नि० ति० ) पृ० ५१। 

२ बलकल बस्तर किता पहिरवा क्या बन मद्धे वासा। >-बही, पृ० १०८। 
है. कोइ कहै मैं ग्याती रे भाई कोइ कहै मैं त्यागी । 

कोई कहै मैं इन्द्री जीती अहँ सभनि कीं लागी। 

कोइ कहै मैं जोगी रै माई कोइ कहै मैं भोगी | 

भर 


| 
कोइ कहै मैं दाता रै भाई कोई कहै मैं तपसी । 


निज तत नाउ निह्च नहिं जांना सब माया मैं खपसी ॥--बही, पू० ११३। 


४ जब अंतर हरिजी बसे तब ब्रिखिया सौं चित नाहि ॥---वही, पृ० १५७ । 
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उद्घाटन कर देते हैं।* प्रेम से सहुदबता का जन्म होता है। इन दोनों के सम्बन्ध से मिचेला- 
रूपी बहु मूल्य रत्न उत्पन्न होता है ।' प्रेम को महरेव कैवल धंमे से संयुक्त होने में ही नहीं है 
अपितु महू अधमे का सामना करने के लिए जी जेस्त्र है।' परम एच प्रेम का अंगिवार्य सं_्डेस्‍्वे 
है, सूर्य भ्रस्थिहीच जीवों को अपनी तीब्रता से सष्ट कर देता है, इसी प्रकार प्रेसविहोत-पर्म की 
दशा होती है।* 

प्रेम के अभाव में जीवन 'स्व' तक सीमित हो जात! है, पर दूसरो के प्रति प्रेम -भावता- 
मुक्त व्यक्ति परोपकार के लिए स्वजीवन तक उत्सर्ग कर देते हैं।! स्पष्ट है कि तिरुषल्लुबर 
आत्मा के विकास के लिए प्रेम-भाव-युक्त परोपकार को महस्व देते हैं। मरुभूमि में शुष्क वक्ष में 
कॉपल आना अंसम्भव है, इसी प्रकार प्रेम-विहीन व्यक्ति के जीवन में आनन्द आर असंन्‍्नता 
का अस्तित्व सम्भव नहीं ।* यदि हृदय में प्रेम का अभाव है तो वा हा सौन्दर्य एवं कृप का क्या 
लाभ ?९ आत्मा ने शरीर का बन्धन प्रेम के आमन्द की प्राप्ति के लिए स्वीकार किया है । 
धर्म पर आधूत प्रेम से सिचित जीवन का फेल है--स्वर्ग समान आनन्द की प्राप्ति।* जिस 
दारीर मे प्रेम है, वहा जीवन है, प्रेम-विहीन शरीर केवल चर्म-आवत्त अस्थियों का दाचा मात्र 
है ।*" इस प्रकार वललुवर तो प्रेम-विहीन शरीर को हाड मास का पुतला मात्र मानते हैं जो 
अपने जीवन को व्यर्थ नष्ट कर रहा है । 

जीवन के साधारण सम्बन्धो की बात तो एक ओर, कबीर ईएवर-प्राप्सि के लिए भी 
प्रेम को अनिवाये आवश्यकता मानते हैं। कबीर का प्रेम नि स्वार्थ एव अहकार-विहीन है। इस 
प्रेम में मनुष्य को सीस उत्तार कर हाथ भे लेना होता है। इसके अभाष में व्यक्ति का जन्म 
व्यथे है। कबीर के नेत्र प्रिय के लिए अश्रु-बिल्दुओ से आप्लावित हैं-- 

अखिया प्रेम कसाइया जग जाने दूखडियाह । 
राम सनेही कारने, रोह रोइ रातडियाह ।॥।*! 

प्रेम की पीडा मनुष्य के हृदय को अत्यधिक प्रभावित करती है ।** प्रेम का यह मार्ग अगम एव 
अगाध है, प्रेम का आनन्द लेने के लिए सीस काट कर पायों के नीचे रखना होता है ।** इस 





कुरल ७१। 
कुरल ७४। 
कुरल ७६॥ 
कुरल ७७ | 
कुरल ७२। 

कुरल ७५। 
कुरल ७९। 
कुरल ७३। 

६. कुरल ७५॥ 
१० क्रल ८०१ 
११ कबीर प्रधावली (पा० ना० ति०), पृ० १४४। 
१२. एक जु पीए पिरीति की रही कलेजा छाइ ॥---वही, एृ० १४५। 
१३. कबीर निज घर प्रेम का मारग अगम अगाप | 

सीस काटि पगतर घर तब तिकटि प्रेम का स्वाद ॥--वही, पू० १ै८१। 


ग छ ,# श्ं आप न्फ्की >थ >च 


डि'ड  तिसवललुबर एवं कबीर का तुअनादमक अध्ययन 


धामन्द की प्राप्ति के लिए व्यक्ति-व्यक्ति से कोई भेद नही , चाहे राजा हो चाहे प्रजा, जिसे 
इच्छा हो भीक्ष देकर इसे प्राप्त कर सकता है ।' यह मार्ग अत्यन्त कष्टप्रद है, 'यहु घर भेम का, 
बाला का धर नांहि', इसके लिए तो 'सीस उतार हाथ सौं तब पैसे धर मार्हि ।/* कबीर में ऐसे 
अनेक कथन उपलब्ध हैं जिनमें शीश उतार कर प्रेम-मार्ग पर चलने की बात दोहराई गई है--- 
(क) कबीर भाठी प्रेम की, बहुतक बेठे आई । 

सिर सौप॑ सोई पित्रे, नातर पिया न जाई ॥।* 

(ख) राम रसाइन प्रेम रस, पीबत अधिक रसाल | 

कबीर पीवन दुलंभ है, मागे सीस कलाल ॥४ 
ऋथीरदास प्रेम से इतने अधिक प्रभावित हैं कि वह प्रेमी जीव की खोज करते हैं परन्तु उन्हे 
पेमी' कोई नहीं मिलता । यदि प्रेमी से प्रेमी का मिलन हो जाए तो सब 'बिख,' 'अम्नित' में 
परिवर्तित हो जाए। प्रेम के अभाव मे इस विश्व मे जन्म लेना वृथा है। सूने घर का अतिथि 
जैसा जाता है वैसा ही लौट जाता है, प्रेमविहीन व्यक्ति इस ससार से ऐसे ही अतिथि के समान 
जाता है।* प्रीति और प्रेम के अभाव में व्यक्ति वुथा ही जन्म लेकर जीवन-यापन करते हैं,* 

ऐसा जीब मृत्यु उपरान्त स्वामी को न जाने कैसे भेंटेगा ? < 

जब मनुष्य को प्रेम का प्रकाश प्राप्त हो जाता है, तब उसमे अनन्त ज्योति का प्रकाश 
भर जाता है। उसका सशय छूट जाता है, सुख की उपलब्धि होती है, प्रिय से मिलन सम्भव 
हो जाता है ।। एक अन्य स्थल पर भी कबीर का कथन है कि शरीर रूपी पिजडे मे प्रेम का 
प्रकाश होने से अन्तस्‌ मे उजाला हो जाता है।'” लोक प्रसिद्ध उक्ति 'जा घट प्रेम न सचर॑, ता घट 
जान भसान' कबीर के प्रेम-विषयक दृष्टिकोण को स्पष्ट कर देती है। कबीर तो प्रेम के समक्ष 
जशञान को सी व्यर्थ मानते हैं। ज्ञान का बोक ढोने से कोई लाभ नही, प्रेम का एक अक्षर पढ लेने 


१ प्रेम सबारि ऊपजे प्रेम न हाटि बिकाई। 
राजा परजा जेहि रुचे सीस देइ ले जाइ ॥--कबी र ग्रन्थावली (पा० नि० ति०) प० १८३। 


२. वही, पू० १८३। 
है वही, पु० १८३। 
४ वही, पू० १८३ । 
५. प्रेमी इढ़त मैं फिरू प्रेमी मिले ने कोइ । 
प्रेमी सौं प्रेमो मिलें, तो सब बिख अज्नित होइ॥ --वही, पृ० १६० । 
६ कबीर प्रेम न चाखिया, चाखि न लिया साव । 


सूरत घर का पाहुना, ज्यों जावे त्यों जाव।॥। --वही, पृ० १४७। 
७ जिहि घटि प्रीति न प्रेम रस, फुनि रसना नहिं राम। 

ते नर आइ संसार से, उपजि खर बेकाम ॥ --वही, पृ० १५०। 
८ न परतीति न प्रेम रस, ना इस तन में ढग। 

क्या जानों उस पीव सौं, कंसे रहसी रंग ॥ --बही, पृ० १६२। 
€६. पजरि प्रेस प्रकासिया, जागी जोत अनन्त | 

संसय खूटा सुख भया, मिला पियारा कत ॥ --बहीं, पृ० १६७। 
१० पंजरि प्रेम प्रकासिया, अतर भया उदास ॥ --बही, पृ० १७०। 


धर्म व्रिवयक मान्यताएं छा ४५ 


वर व्यक्तित ज्ञानी हो जांता है ।* 

अल्लुबर का प्रेम (अनबुटैमे) लौकिक धरातल पर परिपक्व होकर समाज के सम्दस्धों 
में मुखर होता है। वह प्रेम को जीवन एवं धर्म का आवश्यक अप मानते हैं। कबौर का प्रेज-साव 
आध्यात्मिक धरातल पर जीव और परमात्मा के सम्बन्धों का आधार है। लौकिक धरातल पर 
भी इसका वर्णन कबीर ने किया है। वे प्रेम के लिए अहकार का पृर्णरूुपेण त्याय करने का 
निर्देश करते हैं। इस प्रकार सामाजिक सम्बन्धों के लिए एवं अ।त्मिक विकास के लिए प्रेम-सत्य 
की सहती आवश्यकता पर दोनों कवि बल देते हैं । 


धर्म का व्यक्तिपरक रूप--मन 


आत्मसंयसम---मन की चचलता की ओर वेद से लेकर वर्तमान मनोविज्ञान तक की 
परम्परा में निरन्तर विचार किया जाता रहा है, अत मन को वश मे कर इत्द्रियो का अपनी 
इच्छानुसार सचालन धर्म-मार्ग का प्रमुख अग हो जाता है। गीता से श्रीकृष्ण ने कहा है कि 'मन 
नि सदेह कठिनता से वश में होने वाला और चचल है किन्तु अभ्यास और वैराग्य से यह व मे हो 
सकता है ।'' इस नियन्त्रण का आधार अन्तस्‌ ही है । स्टाउट भी इसी मत का प्रतिपादन करते 
हैं।' रस्किन ने सानव-भावनाओ के महत्त्व को स्वीकार करते हुए अनियत्रित एव असयत भावों 
को नियज्नित करने का परामझं दिया है।* 

तिरुवल्लुबर 'अटबकमुटमे' अर्थात्‌ 'आत्म-सयम” अध्याय के अस्तर्गत इसी आत्म-निय- 
त्रण की आवश्यकता का प्रतिपादन कर उससे सम्भव लाभादि की ओर सकेत करते हैं। आत्म- 
सयम से देवत्व प्राप्त होता है, असयत-इन्द्रिय व्यक्ति अन्धकार को प्राप्त करता है।५ आत्म- 
नियत्रण से बढ़कर कोई सम्पत्ति नही है, अव उसकी रक्षा करनी चाहिए।* आत्म-सयम को 
धर्म-मार्ग मान उसका अनुसरण करते वाला व्यक्ति विद्वजन द्वारा समादुत होता है।* सयत 


१ पोथी पढ़ि पढि जग मुवा, पडित भया ल॑कोइ। 
एक आखर प्रेम का, पढ़ें सो पड़ित होइ ॥ --कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), 
१० २४१। 
२ असशयव महाबाहों मतों दुलिग्नह चलम्‌ । 
अभ्यासेन तु कौस्तेय वेराग्येण च गृह यते ॥| --गीता, ६।३५। 
३ $86/-९०7्रा70] 78 ८0770] 970०९९व7रा३४ 7०एण फिट इ९ा 5 8 श7006 00 तेटटा- 
प्याप्रयहु [6 ४९)॥ 88 3 ७0९--24क76/ था 2269८007029.. 37076, 9 626 
४. 70६ ७७६४ 8709 िटायाएु ए03॥76 ६0 गरयवजाएए ए ग 7स्‍8९7॥ उएणाह, >प णाए 
शाणारए शोदा जणाएाटफ्रोापटव. उछ ग्रठफाए 5 77 74 िएट 870 [800८ ॥ 
छू जाणाए शोगटा हश 38 एटब्रड बाते 4०3 0 एथघ०ए ९प्5९. 
--+िपईंधए, 8280960/6747 ता #ह७४॥ ढाव॑ &2/055, 
४ कुरल १२१। (४०. ५, 9 408 में उद्घुत । 
६० कुरल १२२॥ 
७. कुरल १२३, तुलनीय--यस्तु विज्ञानमन्भवति युक्तेव मनसा सदा ॥ 
तस्येन्द्रियाणि वध्यानि सदश्या इंब सारथे: ॥ 
--कठोपनिषद्‌, ६।३॥६ | 


४६ थ तिरबललुवर एवं कबीर का तुलनास्मक अध्ययन 


व्यक्ति का यश परवत-सदुश दृढ़ होता है।' पर्वत के समान विशाल एवं दृढ़ यश-युक्त संयतत 
व्यक्ति आदरणीय है । आत्म-संय्म सभी को शोभता है परन्तु समृद्ध व्यक्ति के लिए वह 
विशिष्ट आभूषण है।* एक कछए के समान पचेन्द्रिय पर नियत्रण कर लेने पर व्यक्ति सात 
जन्मों में सुरक्षित रहता है, पाप-कर्म उसे कष्ट नहीं देते । यदि अन्य किसी अंग पर नियंत्रण 
सम्भव न हो तो अपनी जिह्ला पर अवश्य ही नियत्रण रखो क्योकि वाणी के दोष से अनेक कंष्टो 
की प्राप्ति होती है ।* यदि वाणी के कारण किसी को तनिक भी कष्ट पहुँचे तो बोलने वाले का 
सब धमम नष्ट हुआ समझो ।* आग का जला भाव कुछ समय पश्चात ठोक हो, केवल चिक्त छोड 
जाता है पर वाणी का घाव सदा ही हरा बना रहता है। ज्ञानमुक्त इन्द्रिय-निभ्नही व्यक्ति यदि 
कोध से मुक्त है तो धर्म स्वय चलकर उसके पास आएगा ।* 

सन का संयम” करते पर शान्ति की उपलब्धि होती है।' विषयों का विन्तन करने 
वाले पुरुष की कर्म में आसबिति हो जाती है, आसक्ति से कामना और कामना के विधात से 
क्रोध उत्पन्त होता है। क्रोध से कार्य-अक्ता्य का अविवेक रूप मोह होंता है, मोह से स्मृति 
विषलित होती है, स्मृति के विचलित होने से बुद्धि का नाश होता है, और बुद्धि का नाश होने 
से पुरुष का नाश हो जाता है।*” वाल्मीकि का कथन है कि इन्द्रियो को प्रिय मालूम होने वाले 
विषयों से भनुष्यों का मन व्यथित हो जाता है।'' भतृ'हरि जब 'चेत आयासकात्‌ एतस्मात्‌ 
इन्द्रिय अर्थ गहनात्‌ विरम्‌१९ कहते हैं तो उनका उद्देश्य भी मनुष्य को आत्म-सयम की ओर 
प्रेरित करता है। शरीर को सुख प्रदान करने वाली एवं ससार के साथ ही नष्ट होने वाली 
समस्त वस्तुएं 'प्रेय' हैं। क्षणिक सासारिक सुख के लिए जीवन बिताने वाले 'प्रेय' भाग के 





१ कुरल १२४। 

२ कुरत १२५। 

है कुरल १२६, तुलनीय--यदा सहरते चाय कूर्मोडज्जानीव सवंश । 
इन्द्रियाणी रिद्रिया्थे म्यस्त स्य प्रजा प्रतिष्ठिता | 


“'गीता, २।५६। 
४, कुरल १२७। 
# कुरल १२५। 
६ फुरल १२६, तुलनीय--निरोहेदायुवैच्छिन्न सरोहेदरघमग्निना । 
वाक्‍क्षत चन सरोहेदाशरीर शरीरिणाम्‌ ॥ 
“>महा० । 


७, कुरल १३०। 
८. मन सयम्य-“यीता ६।१४। 
६ “नियतमानस शान्ति मत्संस्थामाधिगच्छति' |--गीता, ६१४। 
१० ध्यायतों विषयास्पुस सजुस्तेष॒पजायते । 

सद्भात्सजायते काम कामात्कोधोडभिजायते ॥॥ 

क्रीधादृुभवति समोह समोहात्स्मृतिविश्रम । 

स्मृतिभ्रशाद्‌ बुद्धिताशो बुद्धिनाश्ार्प्रणघयति ॥--बही, २६२, २। ६३ 
११, बाशकाण्ड, १।१०।४। 
१९. भत्ृहरि वैराग्यशतक, ५५। 


;' घ॒मे विषयक मान्यता 8 ४५७ 


अनुगामी हैं। परोपकार, दाम, दवा एवं परहित सें छीवन व्यतीत करने वाले श्रेत्रमार्भ का 
अनुगमन करते हैं। इस झसार्ग पर अग्रसर होने के लिए आत्म-संगभ की महती आवद्मकूता है । 

आत्म-संयम के धूल मे 'राग-देव कियुकत ' का भाव है। इसके उपरान्त “भात्मवश्याति 
इर्द्रियाणि' का मार्ग आता है। धर्मं-सर्यादा के अनुकूल अत्प विषय-सेंवन से संयम विकास 
प्राप्त करता है। 'राग-देष वियुक्‍्त जआत्मवश्य: इस्द्रिये ' से विषयों में विचरता हुआ मानव 
प्रसन्‍दता प्राप्त कर सकता है। आत्म-संयम मे 'इस्द्रियाणि इच्द्रियार्थेम्य सर्वक्ष निग्हीतानि' 
होने पर ही बुद्धि स्थिर, शान्त और गस्भीर होती है। जो पुरुष समस्त कामताओ का त्याग 
कर नि.स्पृह, ममत्वरहिंत और अहकाररहित होकर व्यवहार करता है स शान्तिमधिगच्छति!। 
सकाम और निष्काम मनुष्यों के कर्मों में अन्तर यह है कि सकाम सतुष्य वेयक्तिक स्वार्थ से 
अल्प क्षेत्र में कार्य करता है जबकि अकाम मनुष्य सम्पूर्ण मानव-समाज के हित के लिए अत्यन्त 
विस्तुत क्षेत्र मे कार्य रत होता है। मानव के नेतिक-तियत्रण के मूल में इसी आत्म-सयम की 
स्वीकृति है, भावनाओं को जीवन के लक्ष्य की ओर प्रवुत्त करने के लिए हस आात्म-संयम की 
अपरिहायंता पर विद्वानों का ध्यात गया है ।' विद्वानों, धर्मोपदेशको एवं साहित्यकारों के 
आत्म-सयम पर अधिक बल देने का एक कारण यह है कि जिस व्यक्ति का जीवन आदर्श और 
आचार के सामान्य नियमों से निरस्तर प्रभावित रहता है उसका आत्म-नियत्रण अपेक्षाकृत 
अधिक होगा । आत्म-सयम ज्ञान, इच्छा और क्रिया के समन्वय से ही सम्भव है क्योकि निय- 
शरण व्यक्ति के किसी अश-विशेष या प्रवृत्ति -विशेष का नहीं अपितु उसके पूर्ण अस्तित्व का ही 
होगा। व्यक्ति के वैभिन्‍्य मे एकत्व की प्राप्ति की कामना इसी आत्म-नियत्रण से ही पूर्ण हो 
सकती है। 

आत्म सयम के अन्तर्गत वल्लुवर यद्यपि पाचो इन्द्रियों को सबत करने का उपदेश देते 
हैं, पर वाणी-नियत्रण और क्रोध-नियत्रण पर उन्होने विद्ेप बल दिया है। यही नहीं, इन दोनो 
विषयों पर अलग विचार भी 'अरत्तुपाल' (धर्मं-खण्ड) मे उपलब्ध है जिन पर अन्यत्र विचार 
किया गया है। 

कबीर की वाणी में आत्म-सयम के विषय में अनेक स्थलो पर विचार किया गया है। 
वास्तव में आध्यात्मिक लक्ष्यों की प्राप्ति के लिए आत्म-सयम से श्रेष्ठ मार्ग की कल्पना नहीं 
हो सकती । कबीर का निश्चित मत है कि आत्म-निय त्रण के अभाव में मनुष्य को किसी प्रकार 
की सफलता मिलना सम्भव नहीं। चाहे साधारण जीवन-यापन की बात हो अथवा हरि-पद- 
प्राप्ति की, काम, क्रोध, लोभ और मोह को त्यागने पर ही लक्ष्य प्राप्ति सम्भव है।* 
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२. काम कोष लोभ मोह बिवरजित हरिपद धीन्हे सोई ।--कबोर भ्रंथावली (पा० ना० ति० ) 


पृ० १६ । 


इस झा लिशबल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


काम, कोध और तृष्णा के फलस्वरूप व्यक्ति बिना जल ही डूब जाता है। कमी 
का कथन है--'परिहर लोसु अर लोकाचाद, परिहर काम, क्रोध हंकारु। इसका कारए 
यही है कि 'पांच कुटुबी महा हरांमी, अजित मैं बिख घोल ।'* ये तो गढ में ही निवास कर 
वाले चोरों के समान हैं जो दिवस अथवा सांक, किसी भी समय उसे लूट सकते हैं।" मनु5 
अज्ञानवश इने पायों चोरों को अपने सग रखकर उतके ससर्ग मे बहुमूल्य जन्म व्यर्थ ही ख 
देता है।' जो इस पर नियत्रण कर लेता है, उसका जीवन सुधर जाता है,* पाप और पुष्य ' 
उसे मुक्ति सिल जाती है ।९ 

बाणी-नियत्रण के लिए भी कबीर का मत है कि सज्जन व्यक्ति को कदु-वचनों व 
प्रयोग नहीं करना चाहिए।< मनुष्य की वाणी उसके आन्वरिक भावों की द्योतक है। अत 
सज्जन व्यक्ति की वाणी सदा मधुर और शुभ होगी । कदटुवचनो का प्रयोग कठोर और असज्ज 
व्यक्ति ही करेगा। वाणी के आधार पर ही तो साधु और चोर का अन्तर ज्ञात हो जाता है। 
सारांश यह है कि कवीर मन, वचन और करमे को सयत करने का उपदेश देते हैं। क्रोध, कार 
लोभ, मोह, अहकार आदि शत्रुओ से तो मनुष्य को अपनी रक्षा करनी ही है, मधुर वचनों व 
प्रयोग भी उसे जागरूक रूप से करना होगा । 

तिरवल्लुवर और कबीर दोनो हृदय की शुद्धता एवं आत्म-नियत्रण को लौकिक ए 
पारलौकिक शान्ति के लिए आवश्यक स्वीकार करते हैं। मनुष्य द्वारा क्रेधच और कटु-वचर 
के त्याग पर बल देते हुए दोनो ही इन्द्रिय-निग्रह के लिए सदेश प्रस्तुत करते हैं । वललुब 
लौकिक दृष्टि से प्रभावित हो मधुर वचनो के प्रयोग और ऋरषघ-त्याग पर विश्वेष ध्यान देते हैं 
कबीर की दृष्टि इन दोनो विषयो पर विचार करते समय भी प्रमुखतया अध्यात्म-परक रह 
है । उनके लिए काम, लोभ, मोह, माया इत्यादि के त्याग की आवश्यकता का कारण लौकि 
कम, आध्याषप्मिक अधिक है। 

इखिय-निप्रह---आत्म-सयम एवं इन्द्रिय-निग्र हू में कोई तात्त्विक भेद नही है। यह भे 
केवल प्रयोग में है। 'नीत्तार पेरुमे के अन्तर्गत बलल्‍्लुवर ने सन्‍्यासी और गृहस्थ सभी के लि 


काम क्रोध तिसनां के मारे बूडि मुएहु बिनु पानी ।- कबीर ग्रंथावली (पा० ना» ति०' 
पृ० ४१ 
वही, पृ० ४६। 
वही, १० ५५ । 
पंच चोर गढ़ मरा । गढ लूटहिं दिवसउ सका ।--वही, पृ० ४२। 
पत्र घोर सगि लाइ दिए हैं इन सगि जनस गवायो । --वही, पु० २२। 
मन पवना पाचौ बसि कीया तिन या राह सवारी ।--बही, प्‌० १०१। 
« परा्चों इन्द्री निग्रह करई। पाप पुन्नि दोऊ निरवरई । ह॒ 
“यही, प० १३३१ 
८. साधु भया तो क्या भया, बोले नाहिं बिचारि। 
हते पराई आतमा, जीभ बांधि तरवारि। “वही, पृ० १८७। 
६ बोलत ही पहिचानिए, साहु चोर का घाट । 
अन्दर घट की करनी निकसे मुख की बाट ।--वही, पृ० १८७ । 
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धर्म विश्यक मास्यतारंँं & ४६ 


इन्द्रिय-निग्न हु के महत्व पर विचार किया है। सम्भासी के लिए इन्द्रिय-निग्रह का सहुर्त गृहस्थ 
की अपेक्षा निदच्रय ही भधिक है, अतः सन्‍्यासी का सदस् ग्रहण कर कवि ने अपने विचार 
प्रस्तुत किए हैं। 

भैयू, वायू, कणू, मूक्कु, तेवि--ये पाच इन्द्रिया हैं।' पचेन्द्रिय पर विजय प्राष्त करना 
ही व्यक्ति को संन्‍्यासी होने के योग्य बनाता हैं। तिहवल्लुबर ने संन्यासी के लिए 'तुरच्दार्‌ 
शब्द व्यवहुत किया है। तुरन्दार्‌' वह मनुष्य है जिससे ससार के एश्वर्यों का त्याग कर दिया 
है | वह पद्नेन्द्रिय रूपी हाथियो को ज्ञान के अंकुश द्वारा बशी भूत कर जेता है, शब्द, स्पर्षो, 
रूप, रस, गन्ध के गुण का ज्ञाता होता है।' पचेन्द्रिय को नियंत्रित (ेंबंबित्तान्‌) कर, 
सन्‍्यासी समस्त जीवो के प्रति स्नेह युक्त एवं दयालु होता है।' उसकी वाणी मियत्रित एव 
वचन तत्त्व-युक्त होते हैं ।* 

इन्द्रिय-निग्नही सन्‍्यासी व्यक्तियों की महिमा शास्त्र-स्वीकृत है। सभी धर्मे-ग्रन्‍्यों का 
निश्चित मत है कि सदाचारी सन्‍्यासी की महिमा सर्वोपरि है ।" जिस प्रकार विए्व भें जन्म 
लेकर मृत्यु को प्राप्त हुए व्यक्तियों की स्ष्या जान लेमा सम्भव नही, उसी प्रकार संतों के 
गुणो का वर्णन भी नही किया जा सकता ।* वस्तुत सम्पूर्ण ससार ही ऐसे व्यक्तियों के वचन में 
है ।* इन्द्रिय-निग्रही सत सम्पूर्ण बिश्व मे यश प्राप्त करेगा,'? वहु स्वर्ग में भी उच्च स्थान 
प्राप्त करेगा ।* 

कबीर-काव्य में सन्‍्यासी के लिए प्रयुक्त निकटतम दाब्द 'सहज”** तथा 'सत” है।'** 
विषय-विकार का त्याग करने पर ही सहज बना जाता है---/जिहि सहजे ब्रिखया तजे, सहज 
कहावे सोइ'/*४ अथवा वह मनुष्य सहज कहलाने का अधिकारी है जिसे 'साहिब' प्राप्त हुए हो ।१५ 
परन्तु 'स्व' को त्याग, पचेन्द्रिय को वश मे करने में समर्थ अत्यल्प है, तभी तो कबीर को कहना 


तमिल लेक्सिकन, पु० २६४६ ! 
कुरल २४। 
« कुल २७। 
» कुरल २५। 
« कुरल ३०, तुलनीय अभय स्वभूतेम्यो सर्वषामभय यत । 
सर्वेभूतात्मभूतो यस्त देवा ब्राह्मण विदु ॥। महा» । 
६. कुरल २८५, तुलनीय ऋषीणा पुनराद्याना वाचमर्थोतुधावति ॥--उत्तररामचरितम्‌ । 
७. कुरल २१। 
८ कुल २२। 
६. कुरल २७। 
१०, कुरल २३। 
११ कुरल २४। 
१२. कबीर ग्रथात्ली (पा० ना० ति०), पू० २४२। 
१३. बही, पृ० २३६। 
१४. वही, पृ० २४२। 
१४. जिहिं सहज साहिब मिले, सहज कहावे सोइ।! बही, पु० २४२। 
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६० आ विर्वल्लुदर एंड कबीर का तुलनात्मक अध्ययत 


पड़ा कि “जैसा कोई तां मिल अपना घर देद जराइ, पाचऊ लरिके पटकि के रहे राम ली 
लाई।” ये वांच इस्द्रियां बहुत प्रवल हैं, इत पर नियन्त्रण करने पर ही व्यक्ति संत, सहज 
जधवा संस्याती होता है। इन्द्रियां मनुष्य को कुमागं की ओर ले जाने का सतत प्रयास करती 
हैं। जिसने इसको वश में कर लिया वह सुख एवं शान्ति प्राप्त करेगा। ये इस्द्रियां अत्यन्त 
प्रबल हैं और मानत की सुल-शान्ति में विष का कार्य करती हैं।* पर जो हन पांचों को नियंत्रित 
कर लेता हैं उसके जीवन की राह तवर जाती है।' उसे प्रभु की कृपा प्राप्त हो जाती है ।* 
इसके परचात पाप और पुण्य का ऋफट ही समाप्त हो जाता है पाच्रो इस्द्रियों को वश मे 
करने के लिए निरस्तर सथर्ष की क्वदयकता है, इनको पराजित करने के पद्चात ही व्यक्ति 
राम में लो लगा सकता है ।* ये इन्द्रियां बार बार विद्रोह करती हैं, इन्हें निरन्तर वश में 
रखने वाला व्यक्ति महान्‌ है।* सकल जग चाहे दु खी रहे पर सत मन को वश में रखने के 
फलस्वरूप सुखी रहेगा ।४ इन्द्रिय-निग्नह के माध्यम से ही 'हरि' के दर्शन सुलभ हो जाते हैं, 
कमीर इस विषय में स्पष्ट कहते हैं--'काम कोष लोभ मोह विबरजित हरि पद चीन्‍है 
सोई।'५ 

इस प्रकार इन्द्रिय-जनित काम, क्रोध, लोभ, मोह, इत्यादि पर विजय प्राप्त करने 
वाला सत जल में कमल के सदृश् निवास करता है। ससार के समस्त कार्य करता हुआ भी वह 
निलिप्स रहता है।*” इस प्रकार का सत अपने स्वभाव को नही छोड ता, चाहे उसे कितने ही 
बसत फ्योन मिलें ? !! जिस दिवस सत के दर्शन हो जाए वही धन्य है, ऐमे सत के सम्पर्क से 
पाप का नाश होता है। ** सन्त को किसी के द्ेष नही रखना चाहिए, उप्ते निष्काम भाव से विषय 
वासनाओ से दूर रहकर प्रभु के साथ स्नेह रखना चाहिए ।'*े 








कबीर प्रवावली (पा० ना० ति०), पृ० १६४। 
पात्र कुटुबी महा हरामी अजित मैं बिख घोले ।।--बही, प्ृ० ५५। 
मन पवनां पाचौ बसि कीया तिन या राह सवारी ॥---वही, पृ० १०१॥। 
जभ्न बस कियौ पाचो थाना | तब राम भया मिहरबाना ॥--बही, पृ० ३४। 
पांचों इन्द्री निग्रह करई। पाप पुन्नि दोऊ निरवरई ।। “वही, पृ० १३३। 
पाचउ लरिके पटकि के रहै राम लौ लाइ | ही, १५६॥ 
पच बलधिया फिरकिडि, ऊजड़ि ऊजड़ि जाइ। 
बलिहारी वा दास की पकड़ि जु राख ठाइ ॥--बही, पृ० १५७। 
कहै कबीर सकल जग दुखिया सस्त सुखी मन जाती हो ॥--वही, पृ० ५३ । 
€. वही, पृ० १६। 
१०. है साधू ससार मैं कवला[ जल माही । 
सदा सरबंदा सति रहै जल परसत नाही ॥--अही, पृ० २० । 
११ संत न छाड़े सतई, जो कोटिक मिलहि असत ॥ -जही, पृ० १५३। 
१२ कबीर सोई दिल भला, जा दिन सत मिलाहि। 
अक भरे भरि भेटिए, पाप सरीरड जाहि। “वही, प० १५६ । 
१३ निरबेरी निहकामता, साईं सेती नेह । | 
दिश्वया सीं न्‍्यारा रहै, सत॒ति का अग एहू ॥--बही । 
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' चर्म विवभक मास्वताएं छ ४६१ 


' इलिय-मनिमंह का विधान शास्त्र में सदा सान्य रहा हैं। गीता में कृष्ण इमखिय और 
विधयों के सम्बन्ध से होने बाजे भोग को दुख का कारण मानते हुए कहते हैं कि विवेकी पुरुष 
उनमें प्रीति नहीं करंतर 4: मनुस्मृति में सेंस्यासी के लिए निर्वेद हैं कि वह विश्यों की ओर 
गाकृष्ट होती हुई इर्दियों को अस्पभोजम और एकॉन्तवास दारा रोके ।' इन्द्रियों को अपने-अपने 
विषयों से ठोकने से, राग और देष के त्याग से और प्राणियों की अहिंसा से ससुष्य मुव्ति के 
योग्य होता है।' तिरवललुबर और कबीर जिस इत्द्रिय-निग्रह का विवेचन कर रहे हैं यह 
परम्परा से श्राप्त विचारधारा पर आधत है । इस प्रकार पे इन्द्रिय-निप्रह कर सेने वाला संत 
उस वस्तु का सहज ही अधिकारी बन जाता है जो देवताओं को भी दुलंभ है। ऐसे साधु-सन्‍्त 
तो ईइवर रूप हो जाते हैं। और “हरि' स्वमुख से उनकी महिसा का वर्णन करते हैं ।* जिसका 
भस निर्मेल हो गया है, ऐसे सन्त के पीछे तो हरि स्वय चलते हैं।* जब मनुष्य कामनाओं का 
त्याग कर 'जीवनमुक्त' हो जाता है तब प्रभु स्वय उसकी सेवा करते हैं, वह दुख प्राप्त नहीं 
करता । 

उपर्युवत मत का विवेचन करने पर स्पष्ट है कि वदलुवर और कबीर दोनो इन्दरिय- 
निग्नरह के महत्त्व पर पूर्णरूपेण एकमत हैं। इन्द्रिय-निग्रहू का विषय लोकिक सुख और पार- 
लौकिंक आनन्द दोनो के लिए महस्त्वपूर्ण है। 'घमं' के अन्तर्गत काम, क्रोध, लोभ, मोह आदि 
विषयों से निलिप्त रहने का सदेश्ष दोनो कवि देते हैं। दोनो ने मुक्त-कंठ से इन्द्रिय-निश्रही सतत 
की प्रशसा की है। वास्तव में इस विषय पर दो भारतीय विचारको के मत-वे भिन्‍य का कोई 
कारण ही नहीं । 

सुष्णा का स्याग--परम सत्य की प्राप्ति के पश्चात कामनाए समाप्त हो जाती हैं, 
अवाअरुत्त ल' की स्थिति कामनाओ, इच्छाओं की समाप्ति की स्थिति है। कुरल के “अरसुपल' 
के द्वितीय भाग तुरवरवियल के अन्तर्गत सनन्‍्यासी, गृह॒त्यागी, तपस्वियों के कम-अकर्म का 


१ येहि सस्पर्शना भोगा दु खयोनय एवं ते । 

भाद्वन्तवन्त कौम्तेय न तेषु रमते बुध ॥--गीता, ५१२२ । 
२. अल्पान्नाम्यवहारेण रह'स्थानासनेन च । 

हियमाणानि विषयै रिन्द्रियाणि निवर्तयेत्‌ मनु ० ६५६ । 
३ इन्द्रियाणा निरोधेतरागद्वेष क्षयेण च। 

अहिसया च भूतानाममृतत्वाय कल्पते ।--मनु ०, ६।६० । 
४ जा प्रसाद देवन कौ दुरलभ सन्त सदा ही पाही ॥--कबीर प्रथावली (प० ना० ति०), 

पृ०२०१॥ 
४५. नारद साध सौं अतर नांही ।--वही, पृ० २१।) 
६. कहै कबीर साध की महिमा हरि अपने मुख्ि गायवे ॥ 
--अही, पचु० २२१ 

७. कबीर मन निरमल भग्ा, जैसा गगा तीर । 

सब पाछ लागा हरि फिरे, केहुत कथीर कंबी र ॥---वही, पू० २०७। 
८. जीवत|मिरतक होइ रहै, तज जगत की आस । 

तब हरि सेवा आप करे, मति दुख पावे दास ।।---बही । 


६२ आ सिशबतलुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


व्यॉक्यान करते हुए, उनके धर्म का निर्धारण करते हुए, अन्त में अवाजरुत्तल' का उल्लेख 
हुआ है। कवि का कथन है कि यदि कामना ही करनी है तो निष्काम होने की कामना करो। 
इससे मनुष्य आवागमन के चक्र से मुक्ति प्राप्त कर लेता है।' इस लोक में अथवा परलोक में 
निष्काम होने से श्रेष्ठ उपलब्धि कोई नहीं।' निष्काम होता ही मुक्ति है, सत्य-कामना से 
बह स्वतः ही प्राप्त हो जाएगी।' कामना से मुक्ति ही वास्तविक सुक्ति है। तृष्णा से डरना 
चाहिए क्योकि असावधान पाकर यह मनुष्य को अपने जाल में फसा लेती है कामना का 
व्रमन करने में समर्थ स्वत ही मुक्ति पा लेगा ।* ऐसे मनुष्य को कभी दु ल तहीं होगा, पर 
तष्णा के बशीभूत सनुष्य निरन्तर बलेश प्राप्त करते रहेगे ।* दु खो में महादु ख तष्णा है, इसके 
समाप्त हो जाने पर स्थायी सुल की उपलब्धि होती है।” वल्लुबर का मत है कि कामना का 
स्वभाव तृप्त होते का नही है। अत इसकी तृप्ति का प्रयास न कर इसके दमन से ही स्थायी 
आनन्द प्राप्त होगा ।* 

तुष्णा एवं कामना का उल्लेख करते हुए कबीर-काव्य मे उसे क्रोध, लोभ, अहकार 
आदि की श्रेणी में ही रखा गया है। उनका मत है कि आशा ओर तृष्णा सबकी प्रभावित करते 
हैं।** इनके फलस्वरूप मनुष्य नाश को प्राप्त होता है।'! मनुष्य को चाहिए कि वह अपने सन में 
कामना या आश! को स्थान न दे। कर्म पर ध्यान रखो एवं आशा या कामना से मुक्त रहो। 
गुर के प्रताप से इसका नाश सम्भव है,'* तष्णा-पूर्ति सम्भव नही, वह तो दिन प्रतिदिन बढ़ती 
ही जाती है।** यह नष्ट नही होती ** पर मनुष्य को चाहिए कि वह चिन्ता छोडकर सर्वस्व 


कुरल ३६१॥। 

कुरल ३६२। 

कुरल ३६३॥। 

कुरल ३६५। 

कुरल ३६६, तुलनीय--रागद्वेषवियुकतैस्तु विषयानिन्द्रिय॑क्चरन्‌ । 
आत्मवइ्य॑विवेयात्मा प्रसादमधिगच्छति गीता, २।६४ । 
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कुरल ३६७। 

७ कुरल ३६८, तुलनीय--प्रसादे सर्वदु खाना हानिरस्योपजायते। 

प्रसन्‍नचेतसो ह्याशु बुद्धि पयंवतिष्ठते ॥---गीता, २।६५। 
८. कुरल २३६६। 
६ कुरल १७०। 
और देखें--गीता, २।६६, ३।३७, ३।३८। 
१० आसा त्रिसना सब कौ ब्याप कोई महल न सूना हो । 
--+बीर ग्रन्यावली (पा० ना० ति०), पृ० ५३। 
११ काम क्रोध तिसना के मारे, बूडि मुएहु बिसु पानी ।--बही, पृ० ४१ 
१२ जिसनां काम क्रोध मदमतसर काटि-काटि कसि दीन्हा ।--बही, १० ३०१ 
एवं होनां है सो हो हहै मनहिं न कीजे आसु । --वही, पु० ४८ । 

१३ तिस्नां सीची ना बुक, दिन-दिन बढ़ती जाइ ।--वही, पृ० २३६। 
१४. आसा तस्‍ना ता मुई, यौं कहै दास कबीर ।।---वही, पृ० २३८। 


होल परम विधंधक सोन्यताएं आ ६३ 


समय प्रभु के हाथों में दे दे ।! निष्कास हो जाने पर, एव अभ्‌ से सम्बन्ध जोड़ लेते पर मनुष्य 
सफलता प्राप्त कर लेगा [' 


धर्म का व्यवितपरक रूप-अचन 


सरवभावण--संत्य-बचन के स्वरूप के विधय में विद्वानों में तनिक मतभेद रहा है पर 
सत्य की आवश्यकता और उसके महत्व पर प्राय” सभी धर्मों के अस्तर्गत प्रकाश डाला गया 
है । संस्कृत साहित्य एवं उससे पूर्व अदिक-साहित्य के अन्तर्गत सत्य-माषण करने का महत्व 
स्पष्ट करने वाले असख्य कथन हैं। वाल्मीकि रामायण में सत्य को धर्म की पराकाष्ठा और 
सबका मूल कहा गया है।' सत्य हीं जगत्‌ में ईदवर है, सदा सत्य के ही आधार पर धर्म की 
स्थिति रहती है, सत्य ही सबका मूल है, सत्य से बढेकर दूसरा कोई परम-पद नहीं ।* वाल्मीकि 
के अनुसार सत्य ही प्रणव रूप दब्द-ब्रह्म है, सत्य में ही धर्म है, सत्य ही अविनाशी वेद है ध्रौर 
सत्य से ही परब्ह्म की प्राप्त होती है।" मनु सत्य तथा प्रिय-भाषण का मार्ग स्पष्ट करते हुए 
कहते हैं कि सत्य बोले, प्रिय बोले, सत्य भी अप्रिय न बोले, और प्रिय भी असत्य न बोले, यही 
सनातन धर्म है।* अथर्ववेद में असत्य भाषण को रोग का कारण माना गया है।" सन्यासी के 
कत्तंव्यों का निर्धारण करते समय मन्‌ ने कहा है कि “सत्यपूर्ता वदेदराल मन' पुत समाचरेत्‌ ।//4 
सत्य-भाषण का सदेद् देने वाले कथन वैदिक एवं सस्क्ृत साहित्य में अनेक स्थलों पर उपलब्ध हैं।* 


१ चिता छाडि अचित रहु, साईं है समरत्थ ।--कबीर ग्रथावली, (पा०ना० ति०) प० २३६। 
२ निरबैरी निहकामता, सांई सेती नेह । 
बिखया सौं न्‍्यारा रहै, सतनि का अग एहू ॥--वही, पृ० १४५६। 
३ धर्म सत्यपरो लोके भूल सर्वस्य चोच्यते ।---बा० रा० अयो०, १०६॥१२॥ 
४ सत्यमेवेश्वरों लोके सत्ये धर्म सदाश्चित । 
सत्यमूलानि सर्वाणि सत्यान्नास्ति पर पदम्‌ ॥--वही, १०६।१३। 
५ सत्यमेक पद ब्रह्म सत्ये धर्म प्रतिष्ठित । 
सत्यमेवाक्षया वेदा सत्येनावाप्यते परम्‌ ॥--वही, १४।७ । 
६ सत्य ब्यात्प्य बूयान्त बरूयात्सत्यम प्रियम्‌ । 
प्रिय च नानृत बयादेष धर्म सनातन ॥--मनु० ४ै१३८॥। 
७ यदुक्थाध्नृत जिद्यया वृजिन बहु । 
राज्ञस्त्वाञ्सत्यवर्मणो मुचाणि वरुणहम्‌ ।--अथवंबेद । 
८. मनु० ६॥४६। 
€ (क) ऋग्वेद, १।११३।४॥ 
(ख) अधर्ववेद, १।२४।१। 
(ग) म० पुराण, २६।४२। 
(घ) शतपथ ब्रा० १११।४-५, १।३।४॥२७ एवं १४।४।२२६। 
(७) तै० स० ६॥३।६, २१११ । 
(थे) वा० रा०, अयो० १४।८। 
(छ) सं० महा० १३॥२।४०-४१, १२।१०५६८। 
(ज) चाणषय, विदुर, भत हरि इत्यादि नीति-अन्य । 
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विदनल्लुबर का सत्य से अभिश्राय उस वचन से है जो किसी को कष्ट अगवा हानि ने 
पहुंचाएं।' वह तो किसी अन्य के लिए लाभप्रद असत्य को भी सत्य के अन्तर्गत सालते हैं।* 
लतस्य-माषण से मनुष्य की अतरात्मा को सताप होता है।' हृदय में भी असत्य विचार ते 
करने वाले मनुष्य सब के हृदय में निवास करते हैं । मन और वचन से सत्य पर स्थिर ज्यक्ति 
सपस्यी और दानी से भी महान्‌ है ।। असत्य-त्याग से मनुष्य को यश्ष प्राप्त होता है, ऐसा मसुष्य 
तपस्या बिना ही स्वत 'घर्म' प्राप्त कर लेता है।* सत्य-भाव से सदाचरण करने वाले मनुष्य 
के लिए अन्य सब धमे व्यर्थ है ।* शरीर की बाह्य स्वच्छता जल से और आन्तरिक पवित्रता 
सत्य द्वारा होती है।“ सत्य ही वास्तविक प्रकाश देने बाली ज्योति है।' विभिन्‍न धमंशास्त्रो 
के चिस्तन और मनन के पश्चात वल्लुवर का निष्कर्ष है कि सत्य-भाषण के समान कोई ब्न्य 
श्रेष्ठ विवय नहीं ।९९ 

कबीर अपने युग की विषमता का सकेत करते हुए कहते हैं कि सत्य का कही सम्मान 
नही पर मूठ का सवंत्र आदर है ।*' इस स्थिति मे भी कबीर ने कहा कि सत्य के समान कोई 
तप नहीं है, झूठ के बराबर कोई पाप नहीं, जिसके हृदय में सत्य है वहा प्रभु स्वय निवास 
करते हैं।'! कबी र-काव्य मे सत्य-भाषण पर कथन अपेक्षाकृत कम है क्योकि कबीर का 'सत्य' 
प्रभु स्वय है, अत इसका सम्बन्ध 'परम-सत्य' से हो गया। इस विषय मे विस्तृत अध्ययन 'परम- 
सत्य' शीर्षक के अन्तर्गत हुआ है। कबीर के अतिरिक्त अन्य संत कषियों ने भी सत्यभाषण 


१. कुरल २६१ , तुलनीय--मनु ० ४।१३८। 
एब--सत्यस्य वचन श्रेय सत्यादपि हित भवेत्‌ । 
यदभूतहितमत्यन्तमेतत्सत्य मत मम |--महा ०, शान्ति ० । 
२ कुरल २६२। 
३. कुरल २६३, तुलनीय--नाय लोको5स्ति न परो न च पूर्वान्‌ स तारयेत्‌ । 
कुत एवं जनिष्यास्तु मृषाबादपरायण ॥ 


+महा०, शाति०, १६९।६१। 
४ कुरल २६४। 


५ कुरल २९५। 
६० फुरल २९६। 
७ कुरल २६७, तुलनीय--धर्म सत्यपरोलोके मूल सव्ेध््य चोच्यते । 
वा० रा० अयो०, १०९१२ । 
हद सत्य वदत मासत्य सत्य धर्म सनातन ॥--महा ०, जनु ०, १११॥ 
८5 कुरल २६५८। श्२। 
६ कुरल २६६ , तुलतीय--नास्ति सत्यसमो धर्म न सत्यादू विद्यते परम्‌ ॥--महा० । 
१०. कुरल ३०० , तुलनीय--सत्यप्रेवदबरों लोके सत्ये घर्म सदाश्चित । 
सत्यमूलानि सर्वाणि सत्यान्वास्ति पर पदम्‌ ॥ 
“>+यवा० रा०, अयो० १०६।१३। 
११ सच कोई न पतीजइ भूठ जग पतियाय | 
गली गली गोरस फिरै, मदिरा जैंठि बिकांय --स० वा० सं ०, भा० १, १० ४६ | 
१२ साथ बरोबरि तप नही, मूठ बरोबरि पाप । 
जाके हिरद साथ है, ताक॑ हिरदे आप ॥(--कबीर प्रंयावत्ती (पा० ना० ति०),पृ० १८७ | 
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पर बहुत बज़ दिया है ।' गोठा में तीन प्रकार के तप का उल्लेख हुआ है---शारीरिक, बाचिक 
और मानसिक । तिश्वल्लुवर एवं कबीर दोनों कवि इस तप की स्पष्ट स्वीकृति देते हैं। सत्य- 
भाषण, मभुर-भाषण और मित-भाषण बाचिक तप के अन्तर्गत आते हैं। साल्विक कम के लक्षणों 
में फलासक्ति का न होना प्रमुख है। हमारे दोनो कवि इसी सात्विक कर्म के रूप मे लोक- 
सग्नह की भावना से इस 'तप' के महत्व को स्वोकार करते हैं। तिदवल्लुबर के सत्य-भाषण के 
मूल में 'सत्य ब्रयार्प्रिय ब्रया्न बूयात्सत्यमग्रियम्‌' का भाव है। 
सघुर भाषण--तिहवल्लुवर ने मधुर वचनो के प्रयोग का उपदेश दिया है। मधुर वाणी 

घर के लक्षणों में से एक है, उसके महत्व का प्रतिपादन कर वे उससे सम्बद्ध लाभों को प्रस्तुत 
करते हैं। उनका मत है कि धर्म के मर्मज्ञों के स्नेह-युकत, प्रवचना से रहित, वचन ही मधुर वचन 
होते हैं।' विभिन्‍न प्रकार के दानकर्म से अधिक महत्त्वपूर्ण मधुर मुस्कुराहुट से युगत्र मीठे धब्द 
हैं।' हृदय के प्रेम को प्रदर्शित करती हुई मधुर वाणी और महत्त्वपूर्ण दृष्टि मे ही धर्म का निवास 
है।* दूसरे मनुष्यो के हृदयों को आह्वादित करनेवाली मधुर-वाणी बोलते वाले व्यक्ति के पास 
दारिद्रभ-दु ख नही,फटकता ।" नम्नता और स्नेहपूर्ण वचन ही मनुष्य के वास्तविक अलकार 
हैं।* विचारों मे पाविश्य, वाणी मे कोमलत्व से मनुष्य के पाप नष्ट होकर धर्म की अभिवृद्धि 
होती है ।४ अन्य की सहायता करते हुए मनुष्योचित मधुर-वाणी से इस जन्म में तथा इसके 
उपरान्त भी धर्म की रक्षा होती है।” सहृदयतापूर्ण, क्षुद्रतारहित शब्दावली इहलोक एवं पर- 
लोक मे भी लाभ प्रदान करती है।* मधुर-वचनो के प्रयोग से होने वाले लाभो को जानते हुए 
भी मनुष्य के कटु-वचनो के व्यवहार पर आदचय होता है।*" मीठे शब्दों के होते हुए कटु-बचनों 
का प्रयोग पके फल छोडकर कच्चे फल तोडकर खाने के सदृश है ।'* 
१ (क) साथा नाव अलाह का, सोई सति करि जाणि। 

लिह्चल करि ले बनूगी, दादू सो पल्लाणि॥। 

--से० वा० स०, भाग १, प० ६४। 

(ख) जो तेरे घर ध्ाच है तो कहि काठि जनाब । 

अन्तरजामी जानि है अतरतम का भाव ॥ 

-- (कबीर), वही, पृ० ४६ । 

(गम) कभूठा साचा करि लिया विष अमृत करि जाना । 

दुख कौं सुख सब कोई कहै, ऐसा जगत दीवाना ॥।--(दादू) वही, पूृ० €४। 
कुरल ६१ , तुलनीय--ऋग्वेद ३३५।५७।६--या ते जिव्हा मधुमती सुमेधा” इत्यादि । 
कुरल ६२। 
कुरल ६३। 
कुरल ६४। 
कुरल ६५। 
कुरल ६६। 
« कुरल €७। 
* कुरल ६८। 

कुरल ६६ । 

* कुरल १०० | 
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संत कबीर कोमल एवं मधुर-वाणी को तो धर्म का अग मानते हैं। कटु-वचनों का 
आधचात अत्यन्त तीघ्र होता है, अत मघुर, कोमल शब्दावली का प्रयोग ही श्रेष्ठ-मार्ग है । उनका 
मत है-- 
भैसी बनी बोलिए, मन का आपा खोइ । 
अपना तन सीतल करे, औरा कौं सुख होइ ॥।* 
मधुर-वाणी का प्रयोग न केवल बोलने वाले को शीतलता प्रदान करता है अपितु सुनने व ले 
को भी सुख्र देने में समय होता है। साथु के लक्षणों मे एक प्रमुख लक्षण मधुर बचनों का प्रयोग 
है। उस साधु का क्या लाभ जो जिह्ला पर नियन्त्रण नही कर पाता और कदु-वचनो का प्रयोग 
कर दूसरे को कष्ट देता है-- 
साधु भया तौ क्‍या भया, बोले नांहि बिचारि। 
हते पराई आतमा, जीभ बांधि तरवारि॥'२ 
कटु-वचन तलवार के समान घाव करते हैं। व्यक्ति के चरित्र की पहचान उसके द्वारा प्रयुक्त 
वचनो से सम्भव है, जैसे भाव हृदय में होगे वैसी वाणी मनुष्य बोलेगा, अत शब्द-प्रयोग के 
आधार पर साथु और असाधु का अन्तर ज्ञात हो जाएगा।' ईश्वर के नाम से प्रेम रखनेवाले 
ब्यक्ति की वाणी स्वयमेव मधुर हो जाएगी, उसकी वाणी से मानों मोती और हीरे भरेंगे।* 
समाज मे कुटिल वचनो का प्रयोग तो किया ही जाता रहेगा अत उनको सहन करने की क्षमता 
भी व्यक्ति में होनी चाहिए। सभी व्यक्तित तो इसमे समर्थ हो नहीं सकते, अत कदु-वचन सहन 
करने में जो सफल हो जाए वही साधु है। खोदने को धरती सहन करती है, वन काट-छाट 
सहन करता है, इसी प्रकार कटु-वचनों को सहन करता है साधु । कबीर का मत है कि प्रत्येक 
स्थान में वह सवंनियामक स्वयं निवास करता है अत कट बचनों का प्रयोग नही करना 
चाहिए ।( 
मित भाषण--तिरुवल्लुवर ने वाणी-नियत्रण पर विशेष बल दिया है। 'इनियवे क्रलू५ 
अर्थात्‌ 'मधुर-वचन” अध्याय के अन्तगंत कटु-वचनो के त्याग का सदेश देते हुए मधु र-भाषण का 





१. कबीर ग्रन्थावली (पा० ना० ति०), पृ० १६५; 
२. वही, पृ० १८७। 
३. बोलत ही पहिचानिए साहु चोर का घाट । 
अतर घट की करनी निकस मुख की बाट ।॥। 
-- वही, पृ० १८७। 
४, कबीर हरि के नाव सों, प्रीति रहै हकतार । 
तौ मुख ते मोती भरे, हीरा अनत अपार |। 
“यही, पु० १६५ । 
५. खोद खाद धरती सहै काट कूट बनराइ। 
कुटिल बचन साधू सहे दूजे सहा न जाइ ॥। 
“वही, पृ० १५६। 
६. घट घट में वह साई रमता । 
कदुक वचन मत बोल रे । 
७. अध्याय, १० । 


पर्स विषंधक मास्यताएँ का ६७ 


उपवैश दिया हैं । 'पय्निल चोल्ला्म अर्थात्‌ व्यर्थ-सापण” में वे व्यर्ध-सापण के सम्भव दुष्परि- 
जामों को स्पष्ट करते हुए इसके त्याग का संदेश्ष देते हैं। उदका मत है कि व्य् प्रलाप से अन्य 
व्यक्तियों को अप्रसंन्‍्न करने वाल सब की दृष्टि में हेव बन जाएगा।'* बुथा प्रलाप कशना सित्रीं 
के प्रति अनुचित कर्म करने से मी हीन है ।* निष्ययोजन प्रलाप करने बाला स्वयं को नीति* 
विहीन सिद्ध करता है।* असंस्कृत, निरधेक वचन व्यक्ति को घर्म-विमुल्ल कर मिरादर देते हैं।४ 
श्रेष्ठ व्यक्ति भी यदि व्यर्थ प्रलाप करे तो कीति और सम्मान खो देगा।। बुधा भाषण करने 
बाला मनुष्य तौ भूसे के समान थोथा है ।* विद्वान के द्वारा कठोर झब्दों का प्रयोग उसके द्वारा 
किए गए व्यर्थ प्रलाप से कही श्षेयस्कर है ।* उच्चतर भुल्यों के ज्ञाता बिद्वानू कभी भी निर- 
थेक शब्दों का प्रयोग नही करते ।* यदि मनुष्य को बोलना ही है तो तत्त्वयुक्त शब्दों को व्यव- 
हृत करे ।* यही कारण है कि माया के भ्रम से मुक्त, तत्त्वश्ञानी अनजाने में भी व्यय शब्दों का 
प्रयोग नहीं करता ।*" 
कवि ने व्यथे-भाषण से बचने को उच्चतर सुल्सो के जन्तर्थत माना हैं। विद्वास्‌ व्यक्ति 

का व्यर्थ -माषण मे लिप्त न होने का उदाहरण जन-साधारण के लिए इस अवगुण से परे रहने 
का सदेश है। कबीर जानते हैं कि बोलत बोलत तत नसाई”, अत वे कहते हैं 'बोलना का 
कहिये रे भाई” । अधिक बोलने से विकार बढ़ते हैं, आधा घट” अधिक बोलता है ।॥मतभाषण 
का एक अन्य कारण यह भी है कि सत कम हैं, ओर 'सत मिल, कछ कहिये कहिये' तथा 'मिले 
असत मुष्टि करि रहिये ।” उतके अनुसार ज्ञानी व्यक्तित से वार्त्तालाप हितप्रद एवं आनन्ददायक 
है, पर मूरिख सू बोल्या कष मारी' ।*' लोक प्रसिद्ध उक्ति अधजल गगरी छलकत जाए' को 
भाधार बनाकर कबीर कहते हैं--कहै कबीर आधा घट डोल, भरया होइ तौ मुर्षां त बोले ।** 
कायर व्यक्ति ही बहुत अधिक बोलता है, शूरवीर कभी बहकता नहीं, वास्तविकता का ज्ञान 
तो अवसर आने पर होता है ।** व्यक्षित का मुल्याकन तो उसके कर्मों से होता है, उसके कथनों 
से नही। ९ 

« कुरल, १६१। 

कुरल १६२। 

कुरल १६३ | 

कुरल १६४। 

कुरल १६५। 

कुरल १६६ | 

कुरल १६७। 

कुरल १६८५। 
६ कुरल २००। 

१० फुरल १६६। 

११. कबोर प्रंथावली, पृ० ८६५। 

१२. वही । 

१३- कायर बहुत पमावहीं, बहुकि न बोल सूर । 

क्राम परे ही जानिए, किसके मुक्ष परि नूर ।--वहीं, पृ० १८६१३) 
१४. कथनीं कथी तौ क्या भया जौ करती ना ठहराइ ॥“«“बही, पू० २४६१ 


दी ८6 ता ल्‍द ०६ धः> ७ 


(८ आ तिरवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


तिरवल्लुवर और कबीर के व्यर्थ-भाषण विषयक विचारों की तुलना से स्पष्ट है कि 
दोनों कवि सारहीन कयनों को अनुवित मानते हैं। सारहीत व्यथ॑-प्रलाप से मनुध्य जीवन के 
मूल-लक्ष्य से हटकर अनावश्यक कार्यों की ओर अग्रसर हो जाता है। शञानी व्यक्तित व्यय के 
प्रलाप से लिप्त नहीं होते क्योकि इससे मनुष्य तत्त्व से बचित हो जाता है। 


भर्म का व्यक्तिपरक रूप--कर्म 

झरहिसा एवं भांसाहार मिषेध-- कोल्लामे के अन्तगंत तिरुवल्लुवर अहिंसा को मूल धर्म 
मान मानव-मात्र को प्राणियों के प्रति दया भाव का सदेश' देते हैं । हिसा से सभी पाप स्वत 
आकृष्ट होते हैं। अत मनुष्य को अहिंसा धर्म का निर्वाह करना चाहिए।* अन्य मनुष्यों के साथ 
बांट कर भोजन करना और दूसरे जीवो की रक्षा करना सभी धर्म-ग्रन्थों का सार है ।* महत्त्व 
की दृष्टि से सत्य-माषण कां स्थान भी अहिसा के पश्चात है ।* मुक्ति भी जीव-हत्या से विमुख 
रहने पर ही प्राप्त होगी ।* जीव-रक्षा मे प्रवृत्त गृहस्थ का महत्त्व ससार-त्यागी से अधिक है ।५ 
अहिसा के मार्ग का अनुसरण करने वाले मनुष्य के आनन्दमय जीवन को जीवन-भक्षी मृत्यु भी 
नहीं प्रतती ।* वल्लुवर का मत है कि अन्य के प्राणों की रक्षा में स्वप्राणो की आहुति दे देना 
भी उचित है।* हिंसा से प्राप्त धन से कितनी ही उन्नति प्राप्त हो, तत्त्वज्ञाता इसे निकृष्ट 
मानते हैं । हृत्याकम से प्राप्त साधनों से जीवन व्यतीत करने वालो का चाण्डाल-कमं विद्वानों 
की दुष्टि में हेय है।। हिसा-कर्म से मनुष्य को रोग एवं दारिद्रग्न की प्राप्ति होती है ।!* 

मासाहार-निषेध का समावेश अहिसा के ही अन्तंगंत हो जाता है पर विशेष बल देने 
की दृष्टि से वल्लुबर ने इन पर दो अलग अध्यायों मे विचार किया है। मनु इत्यादि स्मृति- 
कारो ने अहिसा और मांसाहार-निषेध को धर्म के अन्तगंत मानते हुए इन पर विचार किया 
है। मनु अहिसा से मनुष्य को मुक्ति मिलने की स्वीकृति देते हैं।* वृहस्पति स्मृति मे कहा गया 
है कि दूसरे के जीवन की रक्षा करने से जीवन सफल होता है, अहिसा से रूप, ऐश्वयं, आरोग्य 
प्राप्त होते हैं।! महाभारत के अनुशासन-पर्व में अहिसा को परम-धर्म मानते हुए दान, दम, 


१ कुरल ३२०। 
क्ुरल ३२१ , तुलनीय सत्य धर्म इति ह्यके वदन्ति बहवो जन । 
यत्‌ स्थादहिसासयुक्त स धर्म इति निश्चय स्‍॥--महा ० । 

कुरल ३२३ , तुलनीय अनूत तु भवेद्वाच्य न तु हिसा कदाचन ॥--महा ० । 
कुरल ३२४ । 
कुरल २३२५! 
कुरल ३२६। 
कुरल ३२७ । 
कुरल ३२८ , तुलनीय बहिसापाश्रय धर्म दान्तो विद्वान्‌ समाचरेत्‌ ।--महा«» । 

६ कुरल ३२६। 
१०. कुरल ३३० । 
११. अहिसया भर भूतानाममतत्वाय कल्पते ।--मनु ० ६६६० । 
१२ धन फलति दानेव जीवित जीवरक्षणात्‌ । 

रूपमेश्वयंभारोग्यमहिसा फलमहलुते ॥--ब्‌० स्मृति, ७१। 


0 


वी ८ .#&# #2 «८ छा 


चर्म शिषयक माम्यताएं क ६£ 


अज, सुख, सो दत्यादिं से अंधिक महत्त्व प्रदान किया गया है।' महामारतक्षार का मंत है कि 
जो व्यक्ति प्राणीमात्र पर दया करता है, मांसमक्षण नहीं करता, किसी से नहीं डरता, वह 
दीर्धादु, आरोग्य तथा सुखी होता है।' मनु का मत है कि जो जीवों का वध सही करता, वह 
सबका हिलामभिलाणी अत्यन्त सुख प्राप्त करता है? जीवों की हिसा किए बिला सांस उपलब्ध 
नहीं हो सकता और जीवो की हिंसा स्वर्ग-साथन नहीं है, अतः मॉस-भक्षण छोड़ देना 
आहिए ।* सौ वर्ष तक प्रतिवर्ष अह्वमेथ यज्ञ करने एवं भास न खाले का पुृण्यफल' बराबर है।" 
इस प्रकार अहिसा एवं मासाहार-निषेध को परम्परा का विश्वास और श्ञास्त्र की स्वीकृति, 
दोनो ही प्राप्त हैं । 

दया-भाष को धर्म का विदिष्ट अग मलने वाला कवि 'पुलालूमरुत ज” के अन्तर्यत 
मासाहार का विरोध करता है। किसी जीव के ग्राणीं का नाश कर उसके मास का भोजन 
करने वाला मनुष्य दया रहित हो जाता है।* अपव्ययी के पास धन और मासाहारी के पास 
दयाभाव शेष नहीं रहता,” इसी प्रकार सहारक-अस्त्र के घारण करने वाले के सदृश मांसाहारी 
दयारहित होता है ।“ मासाहार अधर्म है, हिसा करता है।* मांसभक्षण न करने से जीव-रक्षा 
होती है, मासाहारी को नरक प्राप्त होगा और उस चरक से बाहर निकलने के मार्ग अवरुद्ध हो 


१ अहिसा परमों धर्मस्तथाहिसा पर तप । 
अहिया परम सत्य यतो धर्म प्रवतते ।---महा० अनु० ११५॥२३॥ 
अहिसा परमों बर्मस्तथाहिसा परो दम । 
अहिसा परम दानमहिसा परम तप ।। 
अहिसा परमो यज्ञस्तथाहिसा पर फलम्‌ । 
अहिसा परम मित्रमहिसा परम सुखम्‌ ।। 
सवंथज्ञेषु वा दान सब तीर्थेषु वा$घप्लुतम्‌ । 
सवंदानफल वाधपि नैतत्तुल्यमहिसया ॥--वही, ११६।२८-३० । 
२ अधृष्य सबंभूतानामायुष्मान्नीरुज सुखी ॥ 
भवस्यभक्षयन्मास दयावान्‌ प्राणिनासिह ।--महा ० अनु ० ११५४॥४० । 
और देखें अनुशासन पर्व, अध्याय ११४, ११४॥ 
३ यो बन्धनवधक्लेशान्प्राणिवा न चिकीर्ष ति। 
स॒ सर्वस्य हितप्रेप्सु सुखमत्यन्तमइनुते ।--मनु ० ५।४६ । 
४. नाकृत्वा प्राणिना हिंसा मासमुत्पद्य ते क्वचित्‌ । 
न च प्राणिवध स्वग्य॑स्तस्मान्मांस विवर्जवेत्‌ --मनु० ५।४८ | 
४ वर्ष वर्षेज्बमेघेन यो यनेत छत समा'। 
मासानि च न खादेय सतयो पुण्यफल समम्‌ ॥--मनु ० ५५३ ।॥ 





६ कुरल २५१। 
७ कुरल २५२, तुलतीय य इच्छेत्पुरुषोप्यतमात्मानं निरुपद्रवम्‌ । 
स वर्जवेत मासानि प्राणिनामिह सर्वेश ॥ 
महा ० भनु० ११५।४८ | 
८5 कुरल २५३। 


६ कुरल २५४। 


/ #* जे तिराबल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


जाएंगे ।' कुछ ममुंश्य यह तह देते हैं कि वे तो हत्या नही करते, केवल विक्रम के लिए अस्तुत 
आंच का ही कप करते हैं, उनकी ओर सकेत करते हुए कवि का कथन है कि बदि लोग खाने 
के लिए मास कय ने करें तो कोई उसे विक्रय के लिए प्रस्तुत ही क्‍यों करे ?* मतृष्य यदि एक 
बार भी अन्य जीव को प्राप्त घाव और यन्त्रणा का ज्ञान प्राप्त कर ले तो कभी भी मांस खाने 
की कामना न करे।' अतः विशुद्ध-बुद्धि मनुष्य जीव-हत्या से प्राप्त मास कभी प्रहण नहीं 
करते।' आहुतियां दे कर यज्ञ-कर्म से भी भेष्ठ है जीव-ह॒त्या एवं मासाहार में प्रवृत्त न होना ।* 
अहिसक मांसभक्षण न करने वाले व्यक्ति का सम्पूर्ण विश्व में आदर होता है ।* 

अहिसा-धर्म से प्रभावित दृष्टि के कारण वल्लुबर मासाहार एवं जीवहत्या का तीत्र 
विरोध करते हैं! दया-साव को महत्व देने के फलस्वरूप हिंसा एवं मास्ताहार का निषेध 
अनिवाय रूप से धर्म के अगो मे समाविष्ट हो गया है। यही कारण है कि यज्ञादि कर्म करने से 
भी श्रेष्ठ कर्म मास-भक्षण तन करना स्वीकार किया गया है। 

कभीर के मत में दूसरे जीवों को नष्ट कर अपने शरीर को वृद्धि देना अपने जन्म को 
व्यथे करना है ।* हत्या चाहे 'जिबह' कही जाए या 'हलाल' हत्या ही है। इस प्रकार जीव की 
हत्या करने वाले से जब मुख्य-कार्यालय (दफ्तरि) में जीवन के कार्यों का लेखा मागा जाएगा 
तब कोई भी रक्षा सही कर पाएगा ।“ जीव हत्या का उत्तर तो ईश्वर के सम्मुख देना पडेगा। 
जो इस कार्य मे लिप्त हैं, उन्हे दण्ड का भी भागी बनना होगा ।* कबी र हलाल' और “हक्क' 
इत्यादि को घोर पाप मानते हैं क्योकि यह जीवह॒त्या है, हिंसा है। चाहे बकरा हो, चाहे मुर्गा 
या अन्य कोई भी जीव, हत्था कर उसका मास-मक्षण अधर्म है। यह पीडा देने वाला नृशस 


नाक 


कुरल २५५। 
३. कुरख--२५६, तुलनीय यदि चेत्‌ खादको न स्यास्त तदा घातकों भवेत्‌ । 
घातक खादकार्थाय तद्‌ घातयति ब॑ नर, ।॥ 


कुरल २५७। --महा० अनु० ११५४।२९। 


कुरल २५४८! 
» कुरल २५६, तुलनीय मतु० ५।५३। 
* कुरल २६०, तुलनतीय न भक्षयति यों मास न चु हम्यान्त घातयेत्‌ । 
तन्मित्र सवंभूताना मनु स्वायभुवोउब्रवीत्‌ ।। 
“महा० अनु० ११५।१० । 


नही उध छू 


७. जीर्वाह मारि जीव प्रतिपारै देखत जनम आपनीं हारे ॥ 
“कबीर ग्रन्थावली (पा० ना० ति०), पृ० १२१। 
५ जीअजु मार्राह जोर करि कहते हैं जु हलाल । 
जब दफ्तरि लेखा मागिहै तब होहगा कौन हवाल ॥। 
--बही, पृ० रे १ १ | 
€. जोर किया सो जुलुम है लेइ जवाब खुदाइ । 
दफतरि लेखा नीकसे मारि मुहँँमुहि खाई ॥---वही। 
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कारये है, साई दो सभी जीव प्यारे हैं, उन्हें कब्ट देने बाला कभी भरी भुक्त नहीं होता ।' मांस 
क्रय करसे वालों को इवित करते हुए कबीर ग्रांस के घर लाने, जीवित को मारने, दोनों कार्यों 
से दूर पहने का उपदेश देते हैं।' कथी र-काव्य में मांसाहांर-नि्षेष विषयक कथस पर्याप्त सात्रा 
में जाए हैं। निष्कर्ष यह हैं कि बल्‍लुबर और कबीर दोनों कैबि अहिंसा मार्ग को अपनाने का 
आदेश देते हुए मांस-भक्षण का विरोध करते हैं। 
सदाधार--धर्म के व्यापक रूप को निश्चित शीघरेकों में समाहित कर पाना अत्यन्त दुष्कर 
है। तिरुवल्लुवर और कबीर द्वारा निर्दिष्ट धर्म का आधार समाज है। व्यक्ति की कर्म-शुद्धुला 
समाज को प्रभावित करती है। अत. 'धर्म' के विंश्लेषण में अनेक ऐसे चिययथ समाहित हो जाते 
हैं जो समाज के सदर्भ मे नवीन अरथंवत्ता ग्रहण करते हैं । यह उल्लेखनीय है कि दोनो कवियों 
द्वारा निदिष्ट धर” का मार्ग आज भी स्वीकायं है क्योकि मुग-परिवततन भूल मानवीय सिद्धास्तों 
में परिवर्तेन नही करता । 
ओदल्ुककुमुटमै' शीर्षक के अनच्तगंत चरित्र-रक्षा पर बल देते हुए, वल्लुवर ने, सदाचार 
के महस्व ओर दुराचरण के कुअभावों पर विचार किया है। आचरण की पवित्रता से यश्ष 
प्राप्त होता है अत सदाचरण प्राणी से भी बढ़कर है।* सदाचरण के विकास एबं उसकी रक्षा 
का जागरूक प्रयास आवश्यक है क्योकि इससे बढ़कर साथी कोई नही ।* सदाचा र से मनुष्य के 
परिवार को यश प्राप्त होता है, वुराचरण उसे निम्न बर्ग में ले जाता है।" ब्राह्मण को यदि 
ज्ञान विस्पृत हो जाए तो उसका पुन अध्ययन सम्भव है, पर एक बार चरित्र नाश होने पर 
उसकी प्रतिष्ठा सदा के लिए नष्ट हो जाती है ।* ईर्ष्यालु मनुष्य सुख-समृद्धि प्राप्त नहीं करता, 
इसी प्रकार चरिव्रहीन व्यक्ति को यश की प्राप्ति नही होती ।" दृढ मस्तिष्क व्यक्ति सदाचार 
का त्याग नही करते क्योकि वे इससे होने वाले कष्टो से परिचित हैं।“ समाज में सदाचारी 
व्यवित सम्मानित होता है, दुराचारी अपयश और निन्‍दा का पाज्न बनता है ।* आचरण की 
पवित्रता धर्म का मूल है, इसके विपरीत दुराचरण कष्टो को जन्म देता है। सदाचारी व्यक्ति 
अनजाने में भी अनुचित शब्दो का प्रयोग नही करता ।*” जो व्यक्तित अनेक विद्याओं का अध्ययन 


१ (क) सरजीव आने देह बिनासे माटी बिसमिल्र कीआ। 
जोति सरूपी हाथि न आया कह्ौ हलाल क्यू कीआ ।॥। 
(ख) कुकडी मार बकरी मार हकक हकक्‍क करि बोले । 
सब जीव साई के प्यारे उबरहुगे किस बोले | ---कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), 
« जिअत न मारि सुवा मति लावे । पृ० १०७। 
माप्॒त बिहुनां घरि मति आवब॑ हो कता ।।--वही, पृ० ७३ । 
कुरल १३३, तुलनीय साधूना पुतराचारो ग़रीयान्‌ घम्मेलक्षण, ॥--महा ० । 
कुरल १३२। 
क्रल १३र। 
कुरल १३४। 
कुरल १३६५। 
कुरल १३६ | 
कुरल १३७। 
, कुरल १३८१ 
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न्श्क 


७२ छ तिरुवल्‍लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


करके भी समाज के साथ! मिलकर उचित आचरण नहीं करते वे अज्ञानी ही कहे जाएंगे ।* 
बल्लुवर आचरण की शुद्धता के अन्तर्गत कटु वचनो के प्रयोग से बचने का उल्लेख करते हैं । 
उनके मतामुसार आचरण की शुद्धता से यश, सुख एवं समृद्धि की आशा है पर॑ यदि व्यक्तित 
सदाचार का त्याग कर दे तो पाप, कष्ट, अपयश, निन्‍दा, परिवार की निन्‍्दा इत्यादि 'फल' उसे 
भोगने पडते हैं । 

जीवन के विभिन्‍न पक्षो पर विचार करते समय कबीर ने मन की पवित्रता तथा सदा- 
शरण को भी अपने काव्य का विषय बनाया है। विभिन्न उक्तियों मे उन्होंने मन को पवित्र 
रखने तथा विकार त्यागने के लिए उपदेश दिया है। कुछ स्थलो पर कबीर ने इस बात का 
अनुभव किया है कि विषय-वासना के त्याग एव मन की निर्मलता के फलस्वरूप ईश्वर स्वर्य 
हो प्राप्त हो जाते हैं। कबीर मानते हैं कि सच्चा मन होने पर 'साहिब' निकट रहता है परन्तु 
मन में यदि भूठ है तो वह ऐसे व्यक्ति से बहुत दूर हो जाता है ।' यदि भक्त शील और सत्तोष 
रूपी दो कान धारण कर ले तो उसका मार्ग निश्चय ही सरल हो जाता है,* पर मन पापी है, 
विकार तथा विषय-वासताओ को त्यागने पर भी सफल नही हो सकता (५ कबीर तो यहु मानते 
हैं कि 'तेई जन सूचे जे हरि भजि तर्जाह विकारा'९ अत उनका सदेश यही है कि 'डगमग छाडि 
दे मन बौरा' |" ऐसा करने पर निश्चय ही जीवन का मार्ग सरल हो जाएगा। मन की निमें- 
लता ही तो सदाचार का मूल आधार है, जिमका मन निर्मल है उसे तो हरि स्वय ढूढते फिरते 
हैं।: सत्य का आस्वादन तो निर्मल मन अर्थात्‌ सदाचरण के द्वारा ही सम्भव है। जो ऐसा 
करने में असम है वे अनचीन्हे' रह जाते हैं और जो स्वय निर्मल हो जाते हैं वे 'सत्य” जान 
जाते हैं।! अत सज्जन व्यक्ति को सदाचार का त्याग नही करना चाहिए चाहे उसे अनेक 
असत ही क्यो न मिलें (१" 

सक्षेप मे कबीर ने सराचरण एवं मन की पवित्रता पर विशेष वल दिया है। शील तथा 
सतोष ग्रहण कर, मन को निमंल रखने का सदेश दिया है। इस जीवन में यह महत्‌ कार्य 
कितना कठिन है इसका अनुमान भी उन्हे था अत उन्होंने कहा--“हिरदे सुद्ध किया नहिं 
१ कुरल १३९। 
२. कुरल १४० । 
३ सा्च मनत॑ साहिब नेर॑ भूठे मन ते भागा ॥--कबीर प्रथावली (पा० ना» लि०) 








४ सील सतोख पहिरि दोइ कगन होइ रही मगन दिवानी । वही, पृ० ११। 3 
५ अजहु बिकार न छोडई पापी मनु मदा। 
बिख बिखिया की बासना त्जा तजी न जाई ॥--बही, १० २३। 
६. वही, पृ० ११२। न्‍ 
७. वही, पृ० ३३। 
८ कबीर मन निरमल भया जैसा गगा नीर, 
तब पाछ लागा हरि फिरै कहत कबीर कबीर |) 
“वही, 2 9० २०७। 
६. जिन चीन्‍हां ते निर्मल अगा अनचीन्‍हें हम पता ॥--बही, पृ० १२३। 
१० सत न छाड़े सतई, जौ कोटिक मिलहिं असत । ।--वही, पृ० १५३। 


धर्म विषयक मान्यता छ ७१ 
मरे कहते सुनत दिल बीता रे ।' इसी प्रकार के विचार अन्यत्र भी उपलब्ध हैं ।रे 


धर्म का समाजगत रूप---लोकाचार 


अपरिप्रहू---जिस समाज में व्यक्ति की सम्पत्ति को महत्व दिया जाता है, वहां यह 
एक अतिवार्य आवद्यकता है कि एक दूसरे की सम्पत्ति घोखे से हस्तगत करने का प्रयास न 
हो। वल्लुबर के समाज में अन्य की सम्पत्ति हस्तगत करते की घटनाए हुई हों और उन्हें इस 
विधय पर विचार करने की आवदयकता प्रतीत हुई ही, इसकी पूर्ण सम्भावना है। मानवमात्र को 
अधर्मकाय से परिचित करवाने के लिए ही कवि पराई सम्पत्ति का लोम न करने का उपदेश देते 
हुए इससे सम्भव अनेक कष्टो एवं हानियों का उल्लेख करता है। 

घर्म-मार्ग का त्याग कर दूसरे की सम्पत्ति हस्तयत करने वाले व्यक्षित का परिवार तष्ट 
हो उस्ते अपयश की प्राप्ति होगी ।'* दुष्कर्मों से बचने वाले मनुष्य क्षणिक लाभ के लिए लोभ नहीं 
करते ।* वास्तविक आनन्द-प्राप्ति के इच्छुक अन्य की सम्पत्ति कभी नहीं हथियाते ।५ इन्द्रिय- 
निग्रही, निष्कलक, विद्वान्‌ अभावग्रस्त होने पर भी अन्य की सम्पत्ति की कामना नहीं करते ।९ 
यदि व्यक्ति लोभवश दूसरे की सम्पत्ति प्राप्त करने की मूर्खतापूर्ण चेष्टा करे तो उसका 
विस्तत एवं स्पष्ट ज्ञान व्यर्थ है।* ईश्वरीय कृपा प्राप्त करने का इच्छुक धर्म-मार्ग का पथ्िक 
यदि अथंलोभ से पापकर्म मे प्रवृत्त होगा तो नष्ट हो जाएगा ।* लोभवश प्राप्त घन के भोग से 
कभी भी आनन्द की प्राप्ति नही होती +* यदि व्यक्ति अपनी सम्पत्ति की रक्षा करना चाहता 
है तो उसे अन्य की सम्पत्ति का लोम नही करना चाहिए ।” धम्मं के ज्ञाता, बुद्धिमाव, निर्लोभी 
मनुष्य जीवन में सफलता प्राप्त करेगे। लक्ष्मी स्वय चल कर उसके पास आएगी ।*' लोभ से 
दुर्गंति होगी और निलोमी व्यक्ति जीवन में अपने उद्देश्य को पूर्ण करने में सफल होगा।** 
स्पष्ट है कि बललुवर लोभ को अधरम मानते हुए उसे मूर्खतापूर्ण चेष्ठा कहते हैं। इससे प्राप्त 
सम्पत्ति से व्यक्ति आनन्दोपलब्धि नही कर सकता । वल्लुवर लो म-विषयक अपने मत की पुष्टि 
में सभी सम्भव कष्टो का उल्लेख कर इसके फलस्वरूप प्राप्त सम्पत्ति को क्लेश और दुख का 
कारण मानते हैं । 

कबी रदास लोभ के अन्तगंत केवल सम्पत्ति एवं धन इत्यादि समाविष्ट नहीं करते, 


यही, पृ० ५५। 
छाड़ि कपट नित हरि भज बौरा ॥|--वही, पृ० १०० । 
« कुरल १७१। 
कुरल १७२। 
कुरल १७३। 
कुरल १७४। 
कुरल १७५। 
कुरल १७६। 
€ कुरल १७७। 
१० कुरल १७८। 
११ कुरल १७६ | 
१२, कुरल १८० । 
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७४ थे विशवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


है तो विश्व की प्रत्यक वस्त्‌ को इसमें गिनते हैं। उतका मत है कि लोभ त्यात देने पर व्यवित 
का मत संशय-मुक्त हो जाता है।' यह जन्म रत्न के सदश अमूल्य है पर प्राणी लोभवश उसे 
व्यर्थ ही खो देता है।' यह नश्वर शरीर कभी भी नष्ट हो सकता हैं पर मनुष्य लोभ में लिप्स है 
और लालच तथा माया के भ्रम में मूल कर जन्म को व्यर्थ ही नष्ठ कर देता दै। लोभ की 
लदूर में फल कर व्यक्ति बिना जल ही डूब जाता है ।'* जो व्यक्ति राम-नाम का आधार प्राप्त 
कर लेता है, उसको लोभ और अहुकार प्रभावित नहीं करते ।" लोभ को कबीर पाप के अन्त« 
ग्रेंत मानते हैं।" इस आधार पर वे लोभ के त्याग का उपदेश देते हैं, सत्य-मार्ग की प्राप्ति का 
यहीं मार्ग है ।५ 

तिह्वल्लुवर और कबीर द्वारा प्रहण किए गए लोभ के अर्थ में अन्तर है। वल्लुबर 
'वेह काम के अन्तर्गत पराई सम्पत्ति पर दृष्टि रखने, उसे हस्तगत करने इत्यादि विषयों पर 
विचार करते हैं। कबीर के लिए ससार की प्रत्येक वस्तु के प्रति मोह 'लोभ' के अन्तगंत है। 
वे निष्काम-कर्म के मार्ग पर अग्रसर होने का उपदेश देते हैं, उनके मत में किसी भी वस्तु के 
प्रति लोभ अनुचित है, अत त्याज्य है। 

निन्‍्दा में करता --किसी व्यक्ति की, सद्भाव से प्रेरित होकर की गई स्वस्थ आलोचना 
उसको अपने दोष सुधारने का अवसर देना है। मनुष्य शने शने अपने अवगुणों का त्याग कर 
श्रेष्ठ मानव बनने के मार्ग पर अग्रसर होता है। परन्तु इसके विपरीत एक अन्य प्रवृत्ति है--- 
किसी मनुष्य की उसकी अनुपस्थिति में निन्‍्दा करना। इस प्रकार की निन्‍दा में मनुष्य प्रायः ईर्ष्या 
अथवा द्वेषादि के कारण प्रवत्त होता है। 'पुरडक् राम! के अन्तगंत इसी प्रकार की निन्‍दा के विभिन्‍न 
पक्षो पर विचार करते हुए तिरुवल्लुवर ने निन्‍दा को अनेक कष्टो का कारण माना है। वे निम्दा 
मे प्रवृत्त व्यक्षित को अधर्म मे प्रवृत्त मानते है। 'निन्‍्दा' की कटु आलोचना का एक अन्य का रण 
जीवन के उचित मूल्यों की स्थापना का जागरूक प्रयास है। निन्दक प्रायः विश्वास-पात्र होने 
का दोग रचकर स्वस्थ सामाजिक वातावरण में विष-वसन करता है, अत ऐसे व्यक्ति की 
वास्तविकता का परिचय देना नीति एवं धर्म का निधरिण करने वाले कवि के लिए उचित ही 
है। 


तिद्वल्लुवर का कथन है कि व्यक्ति धर्म बचन न बोले, अधार्सिक-कार्य करे, परन्तु 
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१ होइ निसक मगन होइ नाचे लोभ मोह भ्रम छाई । 
“जबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०),१० ३३। 
२३ प्रानी काहे के लोभ लागे रतन जनम खोयौ | ।-वही, पृ० ३५१ 
३: प्रापी जियरा लोभ करता है आजु कालि उठि जाइगा। 
लालच लागे जनम गवाया माया भरमि मुलाइगा ।। 
वही, पृ० ४४। 
४ आवेगी कोई लहरि लोभ की वूडगा विनु पानी |) “वही, पृ० ५४। 
४ राम नांस निज पाया सारा लागे लोभ न और हकारा ॥ 
“वही, प० १५८ | 
६ जहां लोभ तह पाप ॥--बही, पुृ० १६० । जे 
७. (क) काम कोध लोभ मोह बिबरजित, हरिपद चीन्हे सोह। ।--बही, ० 
(ख) परिहृरु लोभु अरु लोकाचार। ।--वही, पृ० कै । हे की 


' घर्म विषयक मारजताएँ # ७४ 


पीठ पीछे किसी की सिनदा का अधर्म न करें ।! पीछे किसी की निन्‍द्रा और उसके असक्ष मधुर 
भाव से मुस्कुराता धर्म-विरोंध करने और पाप में लिप्त होने से भी अधिक अनुचित है।" पर- 
निन्‍्दा जैंसा दुष्कर्म करते हुए असत्याश्रित जीवनयापन से अच्छा मार्य तो दरिद्र रहकर भृहयु 
प्राप्त करना है, इस प्रकार से परनिन्दा से विमुख मनुष्य, सदगति प्रःप्त करेगा ।*" अपने सामने 
बैठे ब्यश्ति की चाहे कितनी भी कटु आलोचना कर लो पर पीठ पीछे कभी कटु-वचन संस 
कहो ।* धर्म का ढोंग करने वाले की एक पहचान है--उसका परनिन्‍्दा के पाप से प्रवृत्त 
होना । अन्य व्यक्तियों के दोषो का वर्णन करने वाले मनुष्य के दोषों की आलोचना अन्य 
व्यक्ति करेंगे, परिणामत उसका निरादर होगा ।* सधुर-वचनों से मैत्री की रक्षा करने में अस- 
मर्थ पीठ पीछे कटु-वचनों के प्रयोग द्वारा बच्चु-बांधयों से भी अलग हो जाएगे।* जो अपने 
सिंकट के मित्र की भी निन्‍दा करते हैं वे अन्य लोगों के प्रति स जाने क्या कम करेंगे ?* घरती 
सम्भवत अपने घै्य-धर्म की रक्षा के लिए ही ऐसे निन्‍दक व्यक्षियों को धारण करती है ।* 
मनुष्य यदि दूसरो के दोषो का छिंद्रान्वेषण न कर अपने दोषों को देखे तो उसे कष्ट ही क्‍यों 
हो ? ** इस प्रकार कवि ने परनिन्‍्दा के पाप को स्पष्ट कर, इसमे प्रतृत्त मनुष्य को पृथ्वी का 
बोझ माना है। किसी की आलोचना उसके समक्ष करने की अनुमति दी है, पर किसी की अनु* 
पस्थिति मे दोष-विवेचन को कुकर्म माना है। अपने मित्र की निन्‍दा को अधम मान, ऐसे निम्दक 
से दूर रहने का सकेत है । 

कबीर आत्मइलाघा और परनिन्दा दोनों को त्याज्य मानते हैं बयोकि इस विध्व में 
कब कया हो जाए, कोई नहीं जान सकता ।** मनुष्य अन्य के दोषो को देखकर अत्यन्त प्रसन्‍न 
होता है पर उसके अपने दोषो का न आदि है, न अत, यह तथ्य उसकी दृष्टि से ओकल रहता 
है।'' ससार की कोई भी वस्तु, चाहे वह कितनी ही निम्न क्यो न हो निन्‍्दा के योग्य नहीं, 
नयोकि पावो तले रोदी जाने वाली तुच्छु घास, आख में पड जाने पर क्या रग ला सकती है 


| 





कुरल १५१॥ 

कुरल १८२ | 

करल १८३। 

क्रल १८४ । 

कुरल १८५१। 

कुरल १८६। 

कुरल १८७। 

कूरल १८८ | 

कुरल १८५६। 

कुरल १६०। 

आपनपौ न सराहिए, पर निदिए न कोई । 

अजहूं लबे घौहडे, ना' जानो क्‍या होई।। 

“कबीर ग्रधावली (पा० ना० लि०), पृ० २१८। 

दोख पराए देखि करि, चला हुसंत हसत । 

अपने चीति त आवई, जिनकी आदि न अंत ---वही, पृ० २१७ । 
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छ६ छ लतिरुबलल्‍्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


यह सर्वविदित है।' दूसरों की निन्‍्दा और अपनी की प्रशता भी कबीर उचित नही समभते पर 
साधु की निंस्दा करने वाले पर सकट आता है, वह नरक में गिरता है और कभी भी मुक्त नहीं 
ता ।* 

हे कबीर यद्यवि 'निन्‍्दा' करना अनुचित मानते हैं, पर निन्दक' को अपने आगन में कुंटी 
बनवाकर देने का विचार प्रकट करते हैं क्योकि वह हमारे दोषों को दिखाकर हमारे स्वभाव 
को निर्मेस करने का महान कार्य करता है ।* विदा-विषयक कबीर की एक और दृष्टि भी है । 
निन्‍्दक हमारे हृदय को शुद्ध करता है, हमारे दोषो को प्रत्यक्ष कर देता है, यही कारण है कि 
कबीर निंदौं निंदौ मोकौ लोग निदौ' की रट लगाते हैं। 'निदा होय ते बैकुठ जाइये' इसलिए 
पूनिदा करे सुदू भरा मीत' । तिन्दक तो हमारा धोबी है, हमारे कपरे विन्‍दक धोइ' और इस 
प्रकार 'निल्दा हमारा करे उधार'। जिससे हमार उद्धार हो उसके प्रति आदरभाव होना स्वा- 
भाविक है। निन्‍दक द्वारा हमारे दोपो का उद्घाटत होता है, हम उन दोषों के प्रति जागरूक 
हो उनका निराकरण करते हैं, इस प्रक्रिया में होता यह्‌ है कि 'निन्‍दक डूबा हम उतरे पार' (४ 
एक अन्य स्थल पर भी कबीर ने इसी भाव को अभिव्यक्त किया है।'* इस प्रकार के कथन 
कबीर की अपनी विशेषता है, जब सीधे कथन प्रमाव करने में असफल रहते हैं तो शैली व्यग्य 
का आधार ग्रहण करती है। 

अक्रोध--मन्‌ ने धर्म के दस लक्षणो में अक्रोध को भी स्थान दिया है।* गीता में 
श्रीकृष्ण ने क्रोध को रजो-गुण से उत्सन्‍्न मानते हुए इसे मनुष्य का अत्रु माना है। महाभारत मे 
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१ कबीर घास न निदिए जौ पावा तलि हो । 
ऊडि पड़ें जब आखि मैं, ती खरा दुहेला होइ ॥। 
--कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० २१५। 
२ आपलपी न सराहिये, और कहिए रक ।। 
--वही 
३ जो कोई निदे साधु कौ सकटि आवे सोई । 
नरफ माहि जामे मरे मुकुति न कबहू होइ ॥ 
--वही 
४. निन्‍दक नेरे राखिए आगनि कुटि बधाई | 
बिन साबुन पानी बिना निरमल कर सुभाई ॥--बही 
५ कबीर ग्रयावली, पृ० २२६९-३० । 
६ जैसे धुबिया रज मल धोवे, हर तप रत सब निन्‍्दक खोबे। 
न्यदक मेरे माई बाप, जन्म जन्म के काटे पाप । 
न्‍्यदक मेरे प्रान अधार, बित बेगारि चलावे भार । 
कहै कबीर न्यदक बलिहारी, आप रहै जन पार उतारी ॥ 
“वही, पृ० १५३ । 
मनु ०, ६।६२ | 
काम एव करोंध एव रजोगुण पमुझूव । 
महाशनों महायाप्मा विद्धयेतमिह बेरिणम्‌ ।|--गीता, ३४३७ । 


और देखें--गीता, ३४१, ५१२३, ५१२६, १६।२१। 


धर्म विषयक मास्यताएं ह& ७७ 


'अकोध' को धर्म के लक्षणों में से एक स्वीकार किया गया है ।* इसी परम्परा में तिदवत्लुबर 
और कबीर ते मक्रोघ को यथेष्ठ महत्त्व प्रदान किया है। तिसुवल्लुबर ऋरध का वास्तविक दमन 
करते का उपदेश देते हैं। ,वास्‍्त विक दमन से अभिप्राय है. कि व्यक्ति क्रोध का वहां नियंत्रण 
करे जहां यह दूसरे को हानि पहुचाने में समर्थ है, निर्बेल व्यक्ति के क्रोप-तियत्रण का कोई अर्थ 
नहीं होता ।* निबंल का क्रोध अनुचित है, पर शक्तिशाली का क्रोध कुत्सित अपराध है।' 
ओषध का परिहार होता चाहिए अत्यथा यह अनर्थ का कारण बनता है।* इससे अधिक भयंकर 
हात्रु नही क्योंकि यह मनुष्य के आनन्द और उल्लास को नष्ट करता है। मनुष्य को क्रोध से 
अपनी रक्षा करनी चाहिए अन्यथा यह सर्वनाश कर देगा ।* यही नहीं, क्रोध जीवनघारा में 
नाव-सदश सहायक इष्ट-बन्धुओं को भी नण्ट कर देता है ।* पृथ्वी पर बलपुर्वक हाथ मारते 
का परिणाम है 'कणष्ट', यही दशा क्रोध करने पर होगी ।“ यदि कोई अर्िनि से जला डालसे के 
सदुद् अनर्थ भी करे तो भी क्रोध से यधासम्भव दूर ही रहना चाहिए ।' क्रोध को हृदय में 
स्थान न देने वाले मनुष्य की मनोकामनाए शीघ्र ही पूर्ण हो जाएगी ।*" तिरुवललुवर के मत में 
ऋोध के वद्यीमूत व्यक्ति मृतक समान है, क्रोष-त्याग करने मे समर्थ ऋषि समान हैं ।* इस प्रकार 
तिरुवल्‍्लुबवर क्रोध से सम्भव मोह और भ्रान्ति, और उसके परिणामस्वरूप कर्तंव्याकत्तंध्य- 
विवेक-हीन स्थिति से बचने के लिए फोध से विमुख होने का उपदेश देते हैं । 

कबीर का कथन है कि काम, क्रोध और तुष्णा के कारण भनुधष्य बिता जल ही डूब 
जाता है।'* यह काम और क्रोध देह पर काबू पाए हुए हैं।' जो मनुष्य इनसे बचना चाहे उसे 
जूमना पड़ेगा, सघर्ष करता होगा ।** इससे बचता कठित है क्योकि यह अपने दलबल सहित 
मन पर अधिकार किए हुए है ।*+ मनुष्य को जान लेना चाहिए कि जहा क्रोध है वहा काल का 
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छए के तिदवटलुबर एवं कबीर का तुलनाहमक अध्ययन 


निवास है,! इसका त्याग कर देने का सतत प्रयास करते रहना बाहिए।'" इसके छूटे बिना 
साथा नहीं छूटेगी ।! पर जो हरि-पद-प्राप्ति के इच्छुक हैं, बे इसका त्याग कर देंगे ।* बल्लुबर 
और कबीर दोनों हो कवि क्रोध का त्याग करने का उपदेश देते हैं और मानसिक-शान्ति तथा 
प्रय-सत्य की उपलब्धि में इसे बाधा स्वीकार करते हैं। 

प्र-सत्री बजंन--सामाजिक वातावरण में स्थैयं लाने के लिए एवं उसे दुराचरण से 
मुक्त रखने के लिए पारिवारिक जीवन की पवित्रता अतिवाय आवश्यकता है। सन्‌ ने पर-स्त्री- 
गमन को पुरुष की आयु क्षीण करने वाला कम कहा है।' हारीत स्मृति में परस्त्री गमन से विरत 
हो अपनी स्त्री से ही प्रेम करने का सदेश है ।* वेद-व्यास स्मृति में भी परस्त्री-भोग को ऐसा 
पाप माना गया है जो तीथ-स्नान से भी नष्ट नही होता ।* वल्लुवर इस सत्य से परिचित हैं कि 
यदि पत्नी का चरित्र श्रेष्ठ हो, वह सतीत्व-युक्त हो, पति की आशा का उल्लंघन न कर प्रेम 
ओर सदभाव से गृहस्थ जलाए तो परिवार कलह एव क्‍्लेश से मुक्त रहेगा। यह विचार उन्होने 
'वाह्यफक-सुर्णनलम्‌ ““- सहर्धाभणी के गुण' शीर्षक अध्याय में ब्यकत किए हैं।* यदि पत्नी का 
चरित्र उज्ज्वल न हो तो गृहस्थ-जीवन की आधार-छिला ही हिल जाती है। पत्नी के चरित्र को 
रक्षा के लिए समाज के पुरुष-वर्ग का भी यह कत्तंव्य हो जाता है कि अपने काम-सम्बन्ध अपनी 
पत्नी तक ही सीमित रले। 'पिर्‌निलू विज्लैय/मै“--(परस्त्री-वर्जन' शीष॑ंक के अन्तर्गत पुरुष- 
मात्र को इस अधर्म कार्य से विमुख रहने का आदेश देते हुए वल्लुवर व्यभिचार एवं सीमोललघन 
के लिए पुरुष को दोषी ठहराते हैं। 

वल्लुवर का मत है कि धर्म और सम्पत्ति के नियमों से परिचित व्यक्ति पर-स्त्री को 
प्रेम करने की मूखंता नहीं करते ।१ धमम-कार्यों से विमुख व्यक्तियों में निकृष्ट वह है जो पड़ोसी 
की स्त्री की कामना करता है ।१” पडोसी से कवि का अभिप्राय अन्य व्यक्ति से है। उसके अनु- 
सार विश्वास करने वाले मित्र की पत्नी की कामना करने वाला तो मृत हो गया है ।** मनुष्य 


१. . जहा क्रोध तह काल है ।।--कबीर ग्रथावलो (पा० ना» ति ०), १० १६० । 
२ काम क्रोध हकार बिआप॑ ना छूटे माया -- वही, पृ० २२। 
है परिहर कामु क्रोधु हकार ।--वही, पृ०, ४६। 
४.» काम कोध लोभ मोह विवरजित हरिपद चीन्‍हें सोई |) “वही, पु० १६। 
५. न हीशमानायुष्य लोके किचन विश्वत्ते 
यादुश पुरुषस्येह परदारोपसेवनम्‌ । मनु ०, ४॥१३४। 
स्वदारनिरतो नित्य परदार विवरजित ॥--हारीत स्मृति, (१२७ । 
७. प१रदारान्‌ परद्रध्य हरते यो दिने दिने । 
सब्बंतीर्थाभिषेकेण पाप तस्य न नश्यति । (+-व्यासस्मृति, ४४। 
कुरल क्रम स० ५१ से ६० तक। 
६. कुरल १४१, तुलनीय परदारा न गन्तव्या सर्वेचर्णेषु कहिचितू । 
नहीदृशमनायुष्य लोके किचन चिह्नते । ।--महा » । 


न्ग्त 


डी 


है 6 कुरल १४२ । कक 
११ कुरल १४३, तुलनीय य स्वदारान्‌ परित्यज्य पारक्या सेवते स्वियम। 


निरयान्नैव मुच्यते यावदाभूतसप्लक्म्‌ ॥--महा » । 


धं्मे विषयक मात्यताएं ४ ७६ 


आह कितना ही महान्‌ क्यों न हो, यदि वह व्यभिचार को लज्जा का ध्ययन न कर परस्ती-गभत 
करता है तो वह किस काम का ? * परस्त्री-गसन को साधारण बात समझ कर ज़ो व्यक्ति यह 
पापकर्म करता है, वह इसके पाप के प्रभाव से सर्देव कक! रहेगा।* व्यभिचरारी की शबुता 
पाप और भय तथा निन्‍दा से कभी मुक्ति वहीं मिलेगी ।' किसी अन्य की पत्नी की कामसा ने 
करना धर्माचरण मात्र ही नहीं, प्रत्युत मूल सदाचार हैं।* सदगृहस्थ का यह लक्षण है कि वह 
अन्य की पत्नी की कासना ने करे ।५ ससुद्रावृत्त पृथ्वी के विभिन्‍न वैभवों का अधिकारी वहीं 
व्यक्ति है जो अन्य पुरुष की स्त्री के स्कघो को अपने बाहुपाश में आबद्ध नहीं करता ।९ मनुष्य 
चाहे धर्मका्य न करे, चाहे समस्त पापकर्म करे पर दूसरे की पत्ती की कामना ने करे ।* 

उपर्युक्त कथनों के आधार पर तिरुवलल्‍लूघर द्वारा समाज में सामान्य गृहस्थ-जीवन 
के लिए स्त्री के सतीत्व को दिया गया महत्त्व स्पष्ट है। व्यभिचारी व्यक्ति न केवल' अपनी 
हानि करता है अपितु सामाजिक व्यवस्था का उललघन कर अविश्वास और अधर्म के बीज 
बोता है। अत यह आवद्यक हो गया कि इस प्रकार के मार्ग का अनुंसरण करने वाले व्यक्ति 
के लिए नीति का निर्धारण हो तथा इस कार्य की स्पष्ट एवं तीमन्न निन्‍्दा की जाएं । कवि को 
अपने इस सद्प्रयास मे अद्भुत सफलता प्राप्त हुई है। 

पर-स्त्री के साथ अनुचित सम्बन्धो को आधार बना कर सत कबीर ने व्यभिचार की 
निन्‍दा की है। कबीर ने यह कार्य दो प्रकार से किया है| प्रथम तो साधारण मानव-जीवन 
में इस प्रकार के सम्बन्धो की निन्‍दा और द्वितीय आत्मा' को नारी मात, उसका इस जग्रत्‌ 
के भोग-विलास में लिप्त हो जाना भी व्यभिचार' के अन्तर्गत लिया है। कबीर को दृष्टि 
वल्लुवर से तनिक भिन्‍न है। उन्होने साघारणत इन सम्बन्धों के लिए नारी को दोषी ठहराया 
है। इसके लिए नारी की निन्‍्दा की है, पुरुष-वर्ग पर विशेष आक्षेप नहीं किया । सम्भवत 
यह नारी” और 'माया' को परस्पर सम्बद्ध करने के कारण हुआ है। लह॒सुन किसी भी कोने में 
बेठ कर खाया जाए, उसकी गन्ध आ ही जाती है। पराई स्त्री का सम्बन्ध भी चाहे कितना ही 
सावधानी से एवं छिपा कर किया जाए, अन्तत प्रगठ हो ही जाता है ।* पर-मारी प्रत्यक्ष छुरी 
के समान है, इससे मनुष्य को अपनी रक्षा करनी चाहिए।'* “हरि” भौर सब अवगुण क्षमा कर 
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कौने बैठे खाइए, परगट होइ निरदांनि ॥) 

“कबीर ब्रथावली (पा० ना० लि० ), प० २३१। 

€ परनारी परत छुरी, बिरला बांच कोइ ।--बही, पृ० २३२ । 
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८४० & तिदवल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


देता है, व्यभिचार को क्षमा नही करता, किन्तु मनुष्य अधा है, सावधान नहीं होता।' पर- 
नारी में अनुरकत व्यक्ति कुछ दिवस चाहे आनन्द कर ले, अन्त मे समूल नष्ट हो जाता है।'* 
मनुष्य चाहे कितना ही ज्ञानवान क्यों न हो, यदि इन्द्रियो के वशीभूत हो जाए तो निशचय ही 
नष्ट हो जाता है । यदि 'नारी' अपने पति के अतिरिक्त किसी अन्य के साथ काम- 
सम्बन्ध स्थापित करती है तो पति के भादर की अधिकारिणी कंसे हो सकती है ?” किसी रूबी 
का अन्य के साथ व्यभिचार उसे पति की दृष्टि मे हीन बना देगा, उसका आदर नष्ट हो 
जाएगा ।+ पर नारी पर सुन्दरी, बिरला बचे कोइ, 'पर-तारी के रांचर्ण, औग्ुण है गुण नाहि* 
के मूल में कबीर का यही सदेश है कि खाता मीठी खाड-सी, अति काल विष होइ । 'नर नारी 
सब नरक है, जब लग देह सकाम' के आधार पर चलने वाले कबीर सामाजिक भर्यादा को भग 
करने बाली इस प्रवृत्ति को पूर्णतया अस्वीकृत करते हैं। सामाजिक जीवन मे स्थिरता लाने, 
वातावरण को निष्कलक बनाने और गहस्थ जीवन को सुचारु रूप से चलाने के लिए कबीर 
सच्वरित्रता का सदेद् देते हैं। इस दृष्टि से दोनो कवि पूर्णरूपेण एकमत है । 
बाह्या-आइस्बर-विरोध---गीता में कृष्ण सन्‍्यास और कर्मयोग दोनो को मनुष्य माज 
का कल्याण करने वाला मानते हैं। ससार में दो प्रकार की प्रवृत्ति वाले मनुष्य होते हैं। प्रवत्ति 
मार्ग पर अग्नसर और निवत्ति मार्ग पर अग्रसर | दोनो ही सत्‌ मार्ग हैं, पर जो वेषधारी नाम- 
मात्र के सन्‍्यासी हैं, जो सन्‍्यास ग्रहण करने के पश्चात भी विविध भोगादि के साधनों मे लिप्त 
रहते हैं, ऐसे लोग इस मार्ग के अधिकारी नही हैं । केवल वेष से सनन्‍्यासी समाज में अनर्थ का 
कारण बनता है। तपल्वी के सदर्भ मे आचरण की पवित्रता का महत्त्व स्वप्रमाणित है। समाज 
में सतू और असत्‌, उचित एवं अनुचित तथा तपस्वी एवं ढोगी का अतर जान लेना कठिन है। 
इस दृष्टि से तिरुवल्लुर तवम्‌'के पश्चात्‌ 'कुटर ओल्ठुक्कुम्‌'! अथवा 'पाखण्ड” शीष॑क के अन्तर्गत 
दुराचा री, ढोगी तपस्वियो का उल्लेख करते हुए प्रका रान्तर से तपस्वी के लिए निषिद्ध कार्यों का भी 


१ अन्धा नर चेते नही, कटे न ससे सूल। 

भौर गुनह हरि बकसिहै कामी डाल न मूल ।। 

“कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० २३३ 

२ पर नारी राता फिर, चोरी बिढ़ता खाहि । 

दिवस चारि सरसा रहै, अन्ति समूला जाहि ।--वही, पृ० २३४। 
है ग्यासी तौ नीडर भया माने नाही सक । 

इन्द्री केरे बसि पड़ा, भूज बिखे निसक ॥---वही 
४ नारि कहावे पीव की, रहै और सग सोइ । 

जार मीत हृदया बसे, खसम खुसी क्‍यों होइ ॥--बवही, प्र० १७५। 
४५ कबीर जे कोइ सुंदरी, जानि करें बिभिचारि। 

ताहि न कबहु आदर, परम पुरिख भरतार ॥--बही, पु० १७७ । 
६ कबीर ग्रथावली, पू० ३० । 
७ यही, प० ३१। 
८ सन्यास कर्मयोगद्व नि श्रेयसकरावुभौ गीता ५॥२। 


धर्म विषयक मार््यताएँ कर ८ 


संकेत देते हैं। गौठर में वरणित संस्यासी के लक्षणों से वल्‍्लुवर का दृष्टिकोण अभिन्न है (९ 
के दुसाचरण को धन्य कोई जाने या न जाने, उसके शरीर के पांचों तरव उससे 
परिचित रहते हैं; तपसनी के वेश में ढोगी के पांची तत्त्व अन्दर ही अन्दर उस पर हंसते हैं।* 
तपस्वी वेश आकाश के समाव है। यदि उसे धारण करते पर भी मधुष्य पाप-कर्म में लिप्त रहे तो 
उसका गया लाभ १९ तपस्ती के लिए इन्द्रिय-निम्नहु प्रथम आवश्यकता है, इसमें असमभ्रे व्यक्ति 
शेर की खाल में घ्रास चरते वाली गाय से सदुश है (* तपस्वी वेश में पापाचार करने वाला 
मनुथ्य पाखण्ड कर रहा हैं, वह छिपकर पक्षी पकडने वाले ब्रहेलिए के समान बचक है |" स्वयं 
को “विरमत' कहने वाला मनुष्य यदि दुराचरण करेगा तो उसे कठोर यत्रणा का भोग करता 
होगा ।* 'विरक्त' कहलाने से पूर्व मनुष्य को द्ृदय से मुक्त होना आवश्यक है ।* ढोयी व्यक्ति 
का बाह्य रूप तो चुघ॒च्ी के समान सुन्दर होता है, पर उसका हृदय उसके काले दाग के सदृश 
होता है ।“ वल्लुवर का कथन है कि तीर्थेस्थानों में अनेक ढोगी तापस-वेश धारण कर कुकमों 
में लिप्त रहते हैं।* मानव की पहचान उसके क्रमों से होनी चाहिए; बाह्य रूप, वेश आांदि से 
वहीं । क्योकि तीर सीधा होता है पर घाव करता है, याक्ू (वीणा) ठेढी होने पर भी मधुर 
अ्यनि देती है।** यदि मनुष्य का हृदय शुद्ध है तो सिर मुडवासे यथा जटा रखवाने की क्या आवर॑य- 
कता है ।*९ 
बाह्य-आडम्बर एव ढोग के विषय भे कबीरदास विशेष सजग हैं । उनके काव्य में 
ब्रत, तप, तीर्थ, केश कटवाना, जठा रखना, माला फेरना, मूर्ति युजा, मुलला का बाग देना, 
यती या सन्‍्यासी का विभिन्‍न वेश धारण करना, इत्यादि अनेक कार्यों को व्यथें मान, 
बाह्य-आडम्बर एवं ढोग की कटु निन्‍दा की गई है। धर्म के बाह्य ढोग से धर्म का पालन 
नहीं होता, उसके लिए तो सतत प्रयास की आवश्यकता है ।*' विभिन्‍न प्रकार के पपखण्ड रच- 
कर जनता को मूल बनाना कबीर पू्णत अनुचित मानते हैं।'' जब तक अन्तस्‌ शुद्ध नही होता, 


१ शेय स नित्यसन्यासी यो न द्वेष्टि न काझुद्षति। 
निईंन्द्रों हि महाबाहो सुख बधात्प्रमुच्यते । --गीता, ५३ | 

२ कुरल २७१। 

है. फुरल २७२। 

४ कुरल २७३। 

४५ कुरल र७४। 

६ कुरल २७५।॥ 

७ कुरल २७६। 

८. कुरल २७७। 

६. कुरत २७८ । 
१० कुरल २७९। 
११ कुरल २८०। 
१२ कुरल तुलनीय फल कतकवृक्षस्थ यद्यप्पम्बुप्रसादकम्‌ । 

ने नासग्रहणादेव तस्य वारि प्रसीदरति ॥--मनु ० ६।/६७॥ 
१३५ छह दरसन पाखड छपांनरद, आकुल किनहू न जाना ॥। 
--क्वीर गअ्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० ३९ । 


करे ॥ तिरुवशलुबर एवं कदीर का तुलनात्मक अध्ययन 


तब तक हौर्ष-सनानादि सद व्यथे हैं! इससे मुक्ति प्राप्त नही होगी।' दा ह्म वेश आदि के विषय 
में उत्तका कथन है कि "ब्रह्मा नहिं जब टोपी दीन्‍्हां, बिस्तु नहीं जब टीका' तो फिर बाझ- 
साहस्वर की वया अआवदयकता है ?* उस परम सत्य को जान पाने में मनेक योगी, जटाघारी 
असमर्थ रहे हैं।* भूतिपुजा करते हुए हिन्दू, हज करते हुए तुके, जटा धारण करे वाले योगी 
सब नष्ट हो गए, पर उस प्रभु कौ शक्ति को कोई न जान पाया ।* योगी, यही, तपस्वी, संस्याती 
विभिन्‍न तीथों का भ्रमण करते हैं, वे चाहे लम्बी जटाए धारण कर जें, चाहे केश कटवा डाले, 
अब तक सत्यमागं का अनुसरण तही करेंगे, ये सब व्यर्थ हैं ।* उचित मा तो अम से भुक्ति 
प्राप्त कर लेना है, व्यक्ति चाहे असख्य वेश घारण करे हृदय के पवित्र हुए बिता सत्य शान 
प्राप्त करने में सफलता नहीं मिलेगी ।* 

अनेक तथ्यों का एक तथ्य यह है कि ठोग अथवा 'चतुराई' के मार्ग से हरि की प्राष्ति 
नहीं होगी ।" यदि मन चचल है तो तीर्थ-यात्रा करता व्यर्थ है, सत्य की प्राप्ति तो होगी नहीं, 
पापों का बोक भौर भी बढ़ जाएगा ।* तन से योगी तो सब हो सकते हैं, पर वास्तविक योगी 
तो मन का होता है। यदि मनुष्य मत से बोगी हो जाए तो सब् प्रकार की सिद्धिया सहज ही 
प्राप्त हो जाएगी ।'* बाह्म-आइम्बर और ढोग की कट आलोचना करते हुए कबीर ने अनेक 
उक्तिया कही हैं। इनमे मन को पवित्र करने का निर्देश करते हुए सत्य-मार्ग का अवलम्बन करने 
का संदेश है!" कबीर-काव्य से बाह्य-आडम्बर-विरोध विषयक समस्त कथत एक स्वतन्त्र 


१ अतरि मंतल जे तीरथ नहावे तिन बेकुठ न जाता ॥ 
--कबीर गप्रन्थावली (पा० ना० ति०), पृ०४६। 
२. वही, १० ८४। 
३ कबि जन जोगी जटा धारि, सम आपन औसर चले हारि ॥--वही, पृ० २६ । 
४ बुत पूणि पूजि हिन्दू भूए, तुरुक मुए हज जाई। 
जटा धारि धारि जोगी मूए, तेरी गति किनहु न पाई ॥--वही, प० १० । 
५ जोगी जती तपी सन्‍्यासी बहु तीरथ भ्रमना । 
लुचित मुद्ठित मोनि जठाघर अति तऊ मरना ॥--बवही, पृ० ५६ | 
६ भरम ते भागा जीव का अनतहि धरिया भेख 
सतगुर परचे बाहिरा अंतरि रहे गई रेख ॥--वही, पृ० २२२। 
७ चंतुराई हरि ना मिले यह बाताकी बात ॥--बही, पू० २२३। 
८ तीरध चाले दुइजना चित चचल मन चोर। 
एकी पाप ने काटिया लादा मन दस और ॥--वहीं, पृ० २२५। 
६ तन कौ जोगी सघ करे मन कीं बिरला कोइ । 
सब सिधि सहर्ज पाइए जो मत जोगी होइ ॥--बही, पृ० २२२। 
१० (क) साईसेती सौ जलि औरा सौ सुध भाइ । 
भाव लाबे केस करि भाव घुरडि भुडाइ ॥---वही, पृ० २२१ । 
(लत) हक 3 मूडि ले केसों मूड़े काँइ। 
जो किछू किया सु मन किया, केसों कौया सरहिं (--बही, पु० 
(ग) भाज्रा फरे सनमुल्ती ताते कछू त होइ। ९2424 
मन माला कौ फेरतां घट उजियारा होइ ॥--वही, पृ० २२२। 


!.. चर्म निवग्रक धान्यवाएं & ८३ 


अध्ययन को विजय बते सकता हैं। यहां अत्यस्त सीमित रूप में इस अंश को ग्रहण किया है । 
हल्सुत विवेजत से तिशवल्लुवर और कबीर के विधारो के एक होने का प्रमाण स्वतः प्रस्तुत हो 
गया है। दोनों कवि भत की पथित्रता पर बल देते हैं, ढोंग की कट आलोचना करते हैं एवं सत्य 
मार्ग के अवलम्बन का प्रदेश देते हैं! इन कवियों हरा दिया गया यहू संदेश सामाजिक सुधार 
का एक शवितिशाली सांध्यम रहा है। 


परोपकार 

तिरुवल्लुवर में 'ओप्पुरवरितलू” अर्थात्‌ परोपकार को धर्म के अस्तर्गंत समाहित 
करते हुए इसे विशेष महत्त्व प्रदात किया है। पूर्व-बणित धर्म-कार्यों के समान परोपकार के दो 
निश्चित प्रभाव हैं--- (क ) प्रत्येक व्यक्ति परोपकार करें तो मानव प्माज का कल्याण सुगम 
हो जाना है। (रू) सामाजिक स्तर पर उच्चतर मूल्यों की स्थापना सम्भव हो जाती है। 
विभिन्‍न धर्मों मे सह-अस्तित््व की भावना की स्वीकृति का आधार भ्रह्दी है कि अन्य मनुष्य भी 
हमारे ही समान महत्त्वपूर्ण हैं। 'स्व' करा विस्तार कर अन्य को सुखी बनाने की भावना का 
सदेश कामायनीकार ने भी दिया है। ओरो को सुखी बनाकर ही अपना सुख बिस्‍्तुत होता 
है।' परोपकार-सम्बद्ध परम्परागत भावों का भनुष्य की नैतिक प्रवृत्ति पर निश्चित प्रभाव 
पडता है। जब मनुष्य सर्वाधिक स्वमूलक (5०॥-7०९४०7०:ण१ ) होता है वही समय उसके 'स्व' 
से दूर होने का होता है अर्थात्‌ जब व्यक्तिगत” भावनाओं का त्याग कर, स्व-अस्तित्व को 
भुला समाज के अन्य मनुष्यो के साथ सम्बद्ध होता है उस समय वहु अपने वास्तविक रूप का 
परिचय प्राप्त कर आत्म” का ज्ञान प्राप्त करता है। इस प्रकार मानव भावनाओ के उच्चतर 
सोपान पर परोपकार का भाव स्वत जागृत एवं विकसित होता है। विद्वानों ने परोपकार को 
आत्मा के धाक्ति-तत्व के रूप मे स्वीकार किया है। यह तो धर्म ही है एवं इसका आधार प्रेम 


(घ) कर पकरें अगुरी गिने मन धावे चहु ओर | 
जाहि फिराया हरि मिले सो भया काठ की ढौर ॥--वही, १० २२२ । 
(७) कबीर माला मन की और ससारी भेख | 
साला पहिरे हरि मिले तो अरहट के गलि देखि ॥--बही । 
(थे) कबीर हरि की भगति का मन में बहुत हुलास । 
मनमनसा भाज नहीं होने चहत है दास ॥--वहीं, पृ० २२३ इत्यादि । 

१ “ओप्पुरवरितल” दाब्द का अर्थ तमिल लेश्सिकन, प० ५६६ के आधार पर 'परोपकार' 
उचित ठहरता है। वहां उपलब्ध अर्थ है--'दान, इत्यादि से सम्बद्ध विषयो में समाजानु- 
मोदित उचित मार्ग का परिचय अथवा ज्ञान ।” पर कुछ विद्वानो ते इसका अर्थ क्षिष्टाचार 
भी किया है। सम्भवत दोनों में भेद न करने के कारण ऐसा हुआ है । 

२. औरो को हँसते देख मलु 

हँसो भौर बझ्रुख्ध पाओ, 
अपने सुल को विस्तृत कर लो 
सब को सुखी बनाजो ।--कामाग्ती, प्रसाद, पु० १३२९॥। 


४ 9 तिदबल्लुवर एव कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


तंत्व है ।* 

तिरबललूवर का मत है कि परोपकार के बदले में किसी प्रकार की आज्ञा नहीं करनी 
चाहिए क्योंकि वर्षा प्रदान करते वाले बादलो को क्या पुरस्कार मिलता है ?* मनुष्य जीवन में 
परिश्रम से घन अजित करता है, उसका उद्देश्य यही है कि सत्पात्र को सहायता की जाएं ।' 
परोपका र से श्रेष्ठ धमं-कार्य इहलोक में अथवा देवलोक मे नही है ।* परोपकारी ही जीवित 
है, शेष सब तो मृतक ही हैं।' समृद्ध परोपकारी मनुष्य सदा जल से पूर्ण सरोवर के समान है ।* 
इस प्रकार का मनुष्य गाव के मध्य में लगे फलयुक्‍त वृक्ष के सदृश है।* परोपकारी का धन, 
मनुष्यों को, औषधि के लिए प्रयुक्त होने वाले वृक्ष के समान कष्टो से मुक्त करता है।* उचित 
कर्ंब्य के श्ञाता दारिद्रथ मे भी परोपकार से विमुख नहीं होते।* जब वे सहायलापेश्षी की 
सहायता करने में असमर्थ होते हैं तो स्वय को दरिद्र समझते हैं।*" परोपकार से यदि नैधेन्य 
प्राप्त हो तो भी श्रेयस्कर है, स्वय को बेचकर भी परोपकार उचित है।!* कबी र-काव्य में 'परीोप- 
कार' पर विशेष बल दिया गया है। 'स्व' और 'पर' के अभेद की स्वीकृति भिष्काम परोपकार 
का आधार है। जब तक 'मोर-तोर' और 'ऊच-नीच” की स्थिति रहेगी भेद विद्यमान रहेगा। 
अन्य प्राणियों के प्रति सदुभाव से प्रेरित परहित-सलग्न मनुष्य ही जीवन मे सफलता-भ्री को 
प्राप्त करता है। यह ससार 'घूवरि मेह” के समान है और 'तन धन जोबन अँजुरसी कौ पानीं', 
इस रहस्य को जानने वाले 'स्व' के स्थान पर पर! के कल्याण को प्राथमिकता देंगे। कबीर 
परोपकार को लौकिक एवं पारलौकिक सफलता के लिए आवश्यक मानते हुए कहते है--'आपा 
पर सब एक समान, तब हम पाया पद निरबाण।!१३ 


अतिथि सत्कार 
अतिथि सेवा प्राचीन काल से ही समाज मे स्वीकृत है। गृहस्थ के कत्तंव्य-कर्मों में 


१ 7 (एटा९ए०९४८९) ७ पट एलए व्यथ89 ० (४९० 8000, 2९८070ग9 ५० 3७ 
माह रठ्ट[वा०6, पा 3 एटा ०६ पट का 38 5० ]णगराइ्डढ। शाट्जट्पे 35 & 
7्र7883 06 शापेशाटा९३3, बगराणाडु #ारात्य 920९ए०]९7८८ 05ए 9८ €ापापरटान्वांट्ते 
मिड रएए च्ाए, 8 एए९ तए्थ्याद्मा 'फ्ाए चर वररिकिशाटला जरढा 
प्ाक्ा3 8 प्र0४ 8ट-7९हु७7व78, 6 ॥8 ]0990 9ालई 
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२ कुरल २११। 
३ कुरल २१२। 
४ करत २१३। 
४ कुरल २१४। 
६. कुरल २१५। 
७ कुल २१६। 
द. कुल २१७॥ 
६. कुरल २१८। 
१०. कुरल २१९। 
११ कुरल २२०। 
१९ कबीर ग्रथावली, पृ० २०५। 


चर्म विषयक बान्यताएँ छा फू 


श्रेसिषि-सरकार सर्दस्वरीकृत हैं। तिसंवरखुबर के अनुसार गृहस्थ का सिर्माण ही अतिथिलोवा 
के उद्देश्य ते होता है ।' अतिथि को घर से सतुष्ट किए बिना लौटा देवा अनुचित है। अभिल्यम्‌ 
(शिरीष) का पुष्प सूंघने से मुर्का जाता है, अंतिथि की ओर से मुंह फेर लेने पर उत्तके हृदय 
की भी यही दक्षा होती है।' मनुष्य चाहे अमरत्व प्रदान करने बाले अमृत का ही पान क्‍यों न 
कर रहा हो, उस समय भी अतिथि का सहर्ष स्वागत करना चाहिए ।* ग्रथोचित अतिथि- 
सरकार के फलस्वरूप निर्घंतता और दैन्य से रक्षा होती है ।* असन्‍्न मुख से अतिथि का सत्कार 
करते वाले मनुष्य के घर में लक्ष्मी का सानन्‍्द निवास होठा है ।" ऐसे व्यक्ति को, जो अतिथि 
को खिलाने के पदरचात शेष बचा पदार्थ ग्रहण करता है, खेत बोने की भी आवश्यकता नहीं ।९ 
घर आए भतिथि की सेवा करने के उपरान्त आने बाले अतिथि की प्रतीक्षा करने वाला व्यक्षित 
देवलोक का प्रिय अतिथि बनेगा ।९ अतिथि-सत्कार तामक यज्ञ के परिणामस्यरूप मिलने बाला 
फल अतिथि द्वारा प्राप्त संतुष्टि पर निर्मेर करता है | आतिथ्य यज्ञ के अभाव में भंन-ऐदबर्य 
सचित करना ब्यथे है, वास्तविक लक्ष्य तो अतिथि-सत्कार है।* इसके बिना धो अपने धन के 
मध्य भी निर्धन है, यह मूर्खेतापूर्ण स्थिति है।!" कबीर ने अतिथि-सत्कार में सज्जन साधु की 
सेवा को विशेष महत्त्व दिया है। जिस घर मे साधु की सेवा नहीं होती, उस घर को उन्होंने 
'मरहट' सदृुश मान कर उसमे निवास करने वालो को 'भूत' माना है।** कबीर तो इस जगत्‌ 
को भो अतिथिगृह मानते हैं और स्वय को 'चारि दिवस के पाहुने',*? पर यह एक अन्य दृष्टि- 
कोण है। सत की सेवा का कारण यह है कि वह 'राम' का नाम जपने का मार्ग दर्शाता है। 
तिरुवल्‍लुधर और कबीर दोनों कवियों ने अतिथि-सत्कार को दो भिन्‍न रूपों में समझा हैं। 
सिरुवल्‍लुवर ने इसे परम्परा से स्वीकृत गृहस्थ के धमं के रूप में प्रहूण किया और कबीर ने इसे 


१ कुशल ५१। 
२. कुरल €०। 
है कुरल 5२ तुलनीय न वे स्वय तदइनीयादतिथि यनन्‍्तल भोजयेत्‌ । 
धन्य यशस्यमायुष्य स्वस्यं बातिथिपुजतलम्‌ ॥--मनु ० ३३१०६ 
कुरल ८३ । 
५. कुरल ८५४, तुलनीय सुमुख सुप्रसस्तात्मा धीमानतिधिमागतम्‌ | 
स्वागतेतासनेतादिभिरस्ताथेत लव पूजयेत्‌ ॥--महा ० । 
६ कुरल ५५, तुलनीय आतो मृष्टतर नान्यत्‌ पूत किचिच्छतकतों। 
दत्त्वा यस्त्वतिथिष्यों वे भुडक्ते तेनेव नित्यक्ष ॥ 
-महा० बत० १६३।३४ | 
७. कुरलत ८६। 
८5५ कुरल ८७। 
६ कुरल झछ८। 
१० कुरल ८६ | 
११ जा घर साध न सोवियहिं हरि की सेवा नाहि। 
ते घर मरहूट सा रखे भूत बसहि तिन माहि ॥---कब्ी र प्रेघावली, पूृ० १६४ । 
१६. वही, पृ० १६५॥ 


८६ # तित्वस्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


साथु-सेवा के परिप्रेश्य में ग्रहण किया । वह साधु सगति को “बंकूठ' का आनन्द प्रदास करने 
थाली मानते हैं ।* 


दाने 
परोषकार एवं अतिथि-सत्कार के ही समान 'दान' का भी सामुहिक जीवत के लिए 
विशेष महत्त्व है। वास्तव में इनकी मूल भावना में अन्तर नहीं। भारतीय जीवन में दाच' 
धर्म का एक अभिन्‍न अग है। दयाभाव या त्यागभाव मे प्रेरित होकर दान देना धर्म में स्पष्टत' 
भान्य है। वैदिक साहित्य एवं धर्म-शास्त्रो में गृहस्थ के प्रमुख कर्तव्य के रूप में दान का उल्लेख 
ञआाहै। 
मनु ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्य के कर्मो का उल्लेख करते समय दान का उल्लेख 
करते हैं। ब्राह्मण के लिए दान देने और लेने का विधान है पर क्षत्रिय ए व वैद्य के लिए दान 
देने मात्र का उल्लेख है। ब्राह्मण को दान देने के फलस्वरूप मृत्यु उपरान्त स्वर्ग प्राप्ति का 
भी मनु ने वर्णन किया है।। राजा के कत्तंव्य-कर्मों का निर्देश करते समय मनु ने दान को 
बहुत महस्‍्व दिया है ।९ यहा भी मनु मानते हैं कि मनुष्य सत्यात्र को दिए गए दान के फल कौ 
परलोक मे प्राप्त करता है ।९ 
तिरुवल्‍्लुबर ने “ईक' अर्थात्‌ 'दान' शीपष॑ंक अध्याय में दान से सम्बद्ध विभिन्‍न पक्षों 

पर विचार किया है। दान का अथ॑ स्पष्ट कर उसका महत्त्व प्रतिपादित किया गया है। तिह- 
वल्लुवर के मत में दान का अथे है--निर्धन अथवा अभाव-पीडित को दी गई सहायता ।< अन्य 
सब उपहूरो में तो बदले में कुछ प्राप्त करने की आशा रहती है, पर दान में यह भाव नही 
रहता ।* दान देने से यदि स्त्रगं भी छिनता हो तो भी दान देना उचित है, पर दान लेने से यदि 
स्वर्ग भी मिलता हो तो भी दान लेना अनुचित है ।** पीडित, निर्धन, व्यक्तित को मांगने से भी 
पहले दान देना सदवशीय मनुष्य का लक्षण है।** याचित व्यक्ति जब तक याचक को पूर्णत 
व्ककमजिकी तक की 2 मिल कक (7 की 8: 


कबौर ग्रथावली, पृ० २२३ । 
“दान प्रतिग्रह चेव/”---मनु ०, १।८६। 
दानमिज्याष्ययनमेव--मन्‌ ०, १५६ । 
मनु ०, १!६०। 
“घनानि तु यथाशक्ति विप्रेष प्रतिपादयेत्‌ , स्वर्ग समहनुते ।/--मनु ० ११६। 
(भ) “पर्माथ चैव विप्रेश्यो दद्या्धोगान्धनानि च--मनु ०, ७।६६। 
(आ) न स्कर्दते न व्यथते न विनश्यति कहिचितु । 
वरिष्ठमस्निहोतरे स्यो ब्राह्मणस्य मुखे हुतम्‌ [>मनु०, ७।८४। 
(६) सममत्राह्मणे दान द्विगुण ब्राह्मणबुवे । 
प्राधीते शतसाहस्रमनन्त वेदपा रगे । ।--मनु ०, ७८७ । 
७. ” अल्प वा बहु वा प्रेत्य दानस्य फलमश्नुतते --मनु०, ७४६६। 
८ 5५ कुल २२१। 
६. कुरल २२१। 
१०. कुरल २२२। 
११ कुरल २२३, तुलनीय * कलित्तोहै, ४३।२६-१७, पुरनानूर, २२३१-३३, 


एवं ३३२५-२६, ३७६। १६-१८, परिपाडलू १०८७-८८, 


बुत सब 2 ७ २3 ७ 


भर्म जिधंयक मान्येताएं का ८७ 


संतुष्ट नहीं कर लेता, उसे कष्ट होता है !! गृहस्थं और तपस्दी के अन्तर को स्पष्ट बरतें जुएं 
कंधि का कथन है कि तमस्वी बुभुक्षा नियंजित करता है पर ग्ृहस्थ दान द्ररा अन्य की क्षूषरा 
को सिवारंण करता है, अतः गृंहस्थे की शक्ति अधिक हैं 7 संविष्य के लिए संग्रह करते के 
श्रेष्ठ मार्ग है--दरिद्र की कुक का निवारण।' जी मेनुष्य अन्य के साथ बाद कर भोजन 
करता है उसे दारिद्रय कभी कधष्ट नहीं देता। दाल से आनन्द की प्राप्ति होती है पर सबय 
करने वाला निर्देयी सभुद्ध उस आनन्द से अपरिचित ही रह जाता है।! भिक्षावत्ति को वल्लुवर 
प्रोत्साहन नहीं देते, पर बचत के लोभ से अकेले भोजन कर लेना भी अनुचित मानते हैं। उनका 
कथन है कि 'भिक्षावृत्ति नीच कर्म है पर बचत के लोभ से अतिथियों के जिना ही अकेले भ्ोजव 
करना उससे भी निम्न है।'* उतके मत मे मृत्यु से प्राप्त वज्णा सबसे भगकर है, पर याचक 
को दान देने में असम व्यक्तित के लिए वह यत्रणा भी मधुर हो जाती है ।* 


कृतशञता एवं समदृष्टि है 

अरितल्‌ अर्थात्‌ उपकार4 को स्वीकार करना, अथवा अपने प्रति किए गए उपकार के 
लिए क्ुतज्ञ हीना एक श्रेष्ठ सानवीय गुण है। वल्लुवर ने इस प्रसग में कृतज्ञत्ता के महत्व की 
स्पष्ट कर, कृतज़ता की आवश्यकता पर बल दिया है । इसके साथ ही कृतध्न व्यक्ति को नीच 
मानते हुए उसके पाप को अक्षम्य बताया है। 

जो सहायता बदले मे कुछ प्राप्त करने की भावना से मुक्त होती है उसका मूल्य पृथ्वी 
और स्वर्ग के उपहार भी नहीं चुका सकते ।* आवश्यकता के समय दी गई 'क्षुद्र' सहायता भी 
सम्पूर्ण विश्व से बढकर है।" इस प्रकार की भलाई सागर से अधिक ब्रिशाल है, * बह बाहे 
राई के समान ही क्यो न हो, विद्वान्‌ मनुष्य की दृष्टि में ताडबुक्ष के समान है" कृतज्ञता उप- 
कार की मात्रा पर नही, उपकृृत व्यक्ति की गुण-गरिमा पर निर्भर है।*' निष्कलक चरित्र 
व्यकित द्वारा प्रदत्त सहायता को विस्मृत मत करो ।*४ श्रेष्ठ व्यक्ति आपत्ति मे काम आने वाले 


१ कुरल २२४। 
२. कुरल २२५। 
३ कुरल २२६, पुलतीय यो दद्यादपरिक्लिण्टमस्तमष्वनि वर्तेते । 
जआार्तायादृष्टपूर्वाय समृद्धर्म माप्नुयात्‌ ---सहा ० । 
कुरल २२७। 
कुरल २२८। 
कुरल २२९ । 
« कुरल २३० । 
कुरल अध्याय ११। 
€. कुरल १०१। 
१०. कुरल १०२। 
११. कुरल १०३ । 
१२, कुरल १०४। 
१३ कुरल १०५। 
१४, कुरल १०६। 


4 &छ छा >ट गम 


धंप क्षि तिशवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


सित्रों को सातों जन्मों भे कृतशतापूर्वक स्मरण करने हैं ।! अयकार को तत्क्षण विस्मृत कर देगा 
महानता है।' फिसी मनुष्य द्वारा किया गया हत्या-समान क्षपकार उसके द्वारा किए गए एक 
पू्वं-उपकार की तुलना में क्षम्य हो जाता है।' उपकार को भुला देना नीच वृत्ति है। अन्य 
सभी प्रकार के पापकर्मों से मुक्ति सम्भव है पर कृतध्न के लिए उद्धार का कौई मार्ग नहीं है।* 

“नडुधुनिलैमे” शीषंक से वल्लुवर ने न्‍्यायोचित व्यवहार को धर्म का अग स्वीकार 
करते हुए पक्षयात के मार्ग से विरत रहने का उपदेश दिया है। धमम-मसिष्ठ मार्ग पर चलते हुए 
मनुष्य को निर्धन ही क्यो न रहता पडे, उसके लिए यही मार्ग श्रेयस्कर है । विपत्ति एवं कष्ट 
में भी इस समदृष्टि में बाधा नही पडनी चाहिए । 

वल्लुवर के मत मे मित्र, शत्रु तवा अपरिचित, सभी के साथ निष्पक्ष व्यवहार ही न्यायो- 
चित एवं न्‍्यायसगत है ।५ इसके फलस्वरूप न्यायनिष्ठ व्यक्ति की सम्पत्ति नष्ट नहीं होती ।६ 
ऐसे मनुष्य के उत्तराधिकारियों को भी सुख एवं समृद्धि प्राप्त होती है।* अनुचित साधनों से 
प्राप्त सम्पत्ति से चाहे कितने ही लाभ की आशा क्‍यों न हो, उसका त्याग कर दो ।< मनुष्य के 
धर्म और अधर्म का पता उसकी सतति के चरित्र से चलता है।* यदि मनुष्य पक्षपात रहित 
न्यायपूर्ण मार्ग का अनुम रण करे तो उसकी सतति सक्तरम में प्रवृत्त होती है अन्यथा नहीं । 
जीवन में सुख ओर दु ख॒ तो सभी को प्राप्त होते है पर सभी परिस्थितियों मे सतुलित मस्तिष्क 
बनाए रखना बुद्धिमानो का आभूषण है ।? यदि मानव-मन पक्षपात की ओर आकृष्ट होने लगे 
तो स्वताश निकट ही समभना चाहिए ।*” घमंनिष्ठ व्यक्ति की निर्धंनता को बुद्धि मान हेय दृष्टि 
से नही देखते |! समदृष्टि रखने वाले न्‍्यायनिष्ठ व्यक्ति का मानध्तिक सतुलन तुला के समान 


क्ुरल १०७। 
कुरल १०८। 


कुरल १०६ , तुलनीय पूर्वोपकारी यस्ते स्थादपराधे गरीयसी । 
उपकारेण तत्तस्थ क्षन्तव्यमपराधिन | ->महा० | 
४. कुरल ११० , तुलनीय (क) ब्रह्मध्ते च सुरापे च चौरे भग्नव्ते तथा । 
निष्कृतिविहिता सदिभ क्ृतध्ले नास्ति निष्कुति ॥ 
(ख) कुत कृतघ्नस्य यश कुत स्थान कुत सुखमभ। 
अश्रद्धेय कृतध्तों हि इतध्ने नास्ति निष्कृति । ।--महा० । 


सा ९3 


कुरल १११। 
कुरल ११२। 
* कुरल ११३। 
कुरल ११४। 
बही । 
१० कुरल ११५,तुलनीय य सर्वत्रानभिस्नेहस्तत्तत्प्राप्य शुभाशु भम्‌ । 
नाभिनन्दति न द्वेष्टि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठता ॥--गीता, २१५७ । 
एवं शुभाशुभपरित्यागी भक्तिमान्‌ य स से प्रिय वही, १२१७ । 


-# ी ६& #ढ अब 


११ कुल ११६। 
१२ कुरल ११७। 
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होता है ।! बास्‍्तविक समदुष्टि का अर्थ है--मनुष्य के वचन तथा यन में तनिक सो बकता ते 
हो ।* अन्य व्यक्तियों की वस्तुओं को अपनी वस्तुओं के समास मानकर समवुब्दि से स्यापार 
करना व्णिक्‌ का कत्तेब्य है।' तिझ्वल्लुबर की समदृष्टि अयधा 'सब्यस्थिति का गीता के 
(सैवतप्रश' से पर्याप्त साम्य है। कवि ने सम्पूर्ण मनोगत कामनाओं के त्याग के सदेश से लौकिक 
व्यवहार को प्रसुख रखा है, आध्यात्मिक विकास को यहा गौण स्थान मिला है। यहा निष्कस्स 
भाव से दुख भौर सुख में लिप्त हुए बिना (दु.खेष्वनुद्धि ग्गसना एवं 'सुलेदु विगतस्पृह'” )+ के 
सिद्धान्त को स्वीकार करते हुए भी लौकिक जीवन की आवश्यकताओ प्र क़वि क्री दृष्दि रही 
है । 


क्षमा-माव 


क्षमा करने की शक्ति मानव-समाज में सदभाव एवं मेत्री-आब को विकसित करती 
है। इसी दृष्टि से कवि ने प्रस्तुत विषय पर विचार किया है। धरती इस ब्रात का प्रमाण है कि 
वह अपने खोदने वालो को भी धारण करती है । इसी भान्ति भिन्‍दा करने वाले व्यक्ति के कट- 
बचन सहन कर लेना महान घर्म है ।* किसी व्यक्ति ढरा पहुचाई गई हानि को क्षमा कर देना 
उचित है, पर उसके इस कार्य को भुला देता महानता है।* निकृष्टतम तनिधंनता अतिथि को 
खाली हाथ लौटाना है और सर्वोत्तम वीरता है मूर्खों के कार्यों को क्षमा कर देना ।* श्रेष्ठ मान- 
वीय आचरण कौ रक्षा के लिए क्षमा की अनिवायं आवश्यकता है ।* बिद्वतृतमाज भे बुराई का 
बदला बुराई से लेने वालो का आदर नही होता, पर शत्रु को क्षमा कर देने वाला स्वर्ण-तुल्य 
महत्व प्राप्त करता है ।*" शत्रु को दण्ड देने से प्राप्त आनन्द क्षणिक है जबकि क्षमा से प्राप्त 
आनन्द प्रलय-काल तक स्थायी है ।*' अपने प्रति अन्याय करने वाले ब्यक्ति से दु खित होकर 
बदला लेने मे धमंहीन कार्य करना उचित नही ।** अहकार के कारण कोई तुम पर अत्याचार 
करे तो उसे क्षमा-माव से जीतना चाहिए ।** जो गृहस्थ मूर्खों द्वारा किए गए अपमान को धैर्य 


कुरल ११८॥। 
कुरल ११९। 
कुरल १२०। 
तिरुक्‍कुरल, डा० सु० शक रराजू नामुड्‌, पृ० ४७ । 
मीता, २।५६ | 
कुरल १५१। 
कुरल १५२ | 
« कुरल १४५३ 
६ कुरल १५४। 
१० कुरल १५५। 
११ कुरल १५६ । 
१२ कुरल १४७ | 
१३ कुरल १५८ , तुलनीय अऋरेेन जयेत्‌ कोधमसाधु साधुना जयेत्‌ । 
जयेत्‌ कदय दानेव जयेत्‌ सत्येन चानृतम्‌ ॥_ --महा० । 
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मे क्षणा कर देता है वह संन्‍्यासी से भी महान है ।' ब्रत, तप इत्यादि से भी अधिक महत्त्वपूर्ण 
है--अपमान-सूचक शब्दों को धैर्यपूर्वक सहन कर क्षमा कर देना ।* 

लिरवल्‍्लुबर ते सन्‍्यासी को अपने काव्य मे विशेष स्थान प्रदान किया (20 कं पर क्षमा- 
युक्त गृहस्थ को वे उससे भी श्रेष्ठ मानते हैं। यह इस बात का प्रमाण है कि उन्होंने क्षमा को 
संप, ब्रत इत्यादि से अधिक महृत्त्व प्रदान किया है। उनका मत है कि व्यक्त शत्रु को, अथवा 
अपराधी को सद्व्यवहार एव प्रेम द्वारा विजित कर सकता है। दण्ड देने से प्राप्त आनन्द बदले 
की भावना की सतुष्टि-मात्र का आनन्द है, अत क्षणिक्‌ है, क्षमा कर देने से प्राप्त आनन्द 
व्यक्ति की शक्षित एवं हृदय की विशालता का तक होने के कारण स्थापी है । क्षमा करने 
वाला समाज में आदर, सम्मान प्राप्त करता है, परिणामत उसके शत्रुओ की सख्या कम होती 
जाती है। इन तथ्यो के आधार पर सामाजिक श्ञान्ति और पारस्परिक स्तेह के लिए क्षमा का 
महत्त्व स्वत स्पष्ट है । 

कबीर क्षमा को महान्‌ व्यक्तियों का गुण मानते हैं! उनका मत है 'छिमा बड़ेन को 
चाहिए, छोटन को उत्पात, और इस मत कौ पुष्टि के लिए पौराणिक घटना का उल्लेख करते 
हैं-- कहा बिस्‍्नु को घटि गया जो भृगु मारी लात ।' वल्लूवर के पद मे धरती की सहन शक्ति 
का उल्लेख हुआ है, कब्रीर भी धरती एवं वन का उदाहरण लेते हुए कहते हैं कि धरती अपना 
खोदा जाना, वन अपना काटा जाना सहन करते हैं। इसी प्रकार साधु प्रवृत्ति मनुष्य कुटिल 
बचनों को सहन करता है, क्षमा कर देता है ।* क्षमा-पर्म मे प्रवुत्त होने वाले मनुष्य कभी भी 
संकट प्राप्त नही' करते अपितु अक्षय-पद प्राप्त करने मे सफल होते हैं। कबीर ने क्षमा को 
दया, लोभ, अक्रोध से अधिक महत्त्वपूर्ण माना है । दया के अभाव में धर्म नही होगा, जहा लोभ 
होगा बहा पाप भी विद्य मान होगा, और क्रोध तो साक्षात्‌ काल ही है, पर जहा क्षमा है वहा 
तो प्रभु स्वय विद्यमान हैं ।* स्पष्ट है कि दोनो कवियों में इस विषय में पूर्ण भाव-साम्प है। 





१ कुरल १५६। 

२ कूरल १६०। 

३ खोद खाद धरती सहै, काट कूट बनराई। 
कुटिल बचन साधू सहै, दूजे सहा न जाइ ॥ 

“कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति० 

४ जहाँ दया तह धर्म है, जहा लोभ तह पाप । न बी मु ि 
जहां कोष तह काल है, जहा खिमा तह आप ॥ वही, पृ० १६०। 


खुण्ड 'ख' : धर्म और दर्शन 


तस्व-ज्ञान ; 
इस लाम-रूपात्मक जगत्‌ को ही सत्य सम्रभने वाले इसके शास्तविक रूप का शान 
प्राप्त करने में असमर्थ रहते हैं, वे भौतिक ज्ञान में ही उलरू जाते हैं । कुछ लोग भौतिक पदार्थों 
के अन्तगंत तथा इससे भिसन किसी प्रकार की आधि-देविक भावना से युक्त हो पूंजा-पाठ का 
मार्ग अपनाते हैं। अनेक विधारक इस नाम-रूपात्मक जगत के मूल में एक चैंतन्य-सत्ता की जोज 
करते हैं और अनुभव-जन्य ज्ञान के आधार पर अध्यात्म-ज्ञान अथवा तस्व॑-जान के मार्ग पर 
अग्रसर होते हैं। माया, अज्ञान, मोह, तृष्णा आदि जीव के नित्य मुक्त-स्वरूप को आच्छादित 
कर लेते हैं जिसके फलस्वरूप जीव इस अनित्य, नश्बर, नाम-रूपात्मक जगत्‌ को ही सत्य मान 
लेता है। वह स्वयं को कर्ता और भोक्‍ता मान लेता है फलत दुख और सुख का भोग करता 
है। यह मिथ्याज्ञान है। इसके फलस्वरूप प्राप्त दु ख से मुक्ति पाने के मार्ग का विवेचल तत्त्व- 
ज्ञान के अन्तगंत है । 

कठोपनिषद्‌ में तत्त्व-ज्ञान प्राप्त करने के लिए मार्ग का निर्देशन करते हुए कहा गया 
है-- जो सदा विवेशशी ल, बुद्धि से युक्त सयत चित्त और पवित्र रहता है, वह उस परम-पद 
को प्राप्त कर लेता है जहां से पुन जन्म नहीं होता।' श्वेताश्वतरोपनियद मे उल्लेख है कि 
जीवात्मा इस प्रकृति के अधीन असमर्थ हो उसमे बंध जाता है भौर उस परम देव को जानकर 
सब प्रकार के बन्धनों से मुक्त हो जाता है।' “एक ही सत्ता समस्त प्राणियों में विद्यमान 
है।'* जो धीर पुरुष हृदय-स्थित उस सत्ता को निरन्तर देखते रहते हैं उन्ही को शाधवत-सुख 
प्राप्त होता है, अन्य को नही ।* इस प्रकार सर्द भूतो मे विशुद्ध चेतन-स्वरूप परमतत्त्व का ज्ञान 
प्राप्त करने पर व्यक्तिपरक कर्मों और उनके समाजपरक रूप में कल्मष का अस्त होना स्वा- 
भाविक है । 

तिरुवल्लुवर के मत में तत्त्व-जश्ञान का अभिप्राय है--अ्रम से मुक्ति, अज्ञान के पर्दे का 
हट जाना एवं स्पष्ट-दुष्टि ५ ससार के विभिन्‍न आकर्षण भनुष्य के मांग में बाधा हैं, वास्तव भे 


१ थस्तु विज्ञानवान्‌ भवति समनस्क सदा शुचि | 
स॒ तु तत्पदमाध्वोति यस्माद्‌ भूयो ने जायते॥ --कठोपनिषदु, १।३।८। 
२ अनीशइचात्मा बध्यते मोक्‍्तभावाज्शात्वा देव मुच्यते स्वपादो, ॥। 
--श्वेताध्वतरोपनिषद्‌, १।५। 
३. “एको देव स्वभूतेषु * ““--बही, ६६११। 
४ तमात्मस्थ गैउनुपद्यन्ति धीरा- 
स्तेषा सुख शाइवतं वेतरेषामूं ॥ --जही, ६१२। 
#. कुरले शे४२॥। 


€२ 3 तिह्वल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


बाह्य तामरूपात्मक जगत एक जम है। जो मनुष्य इसके वास्तविक रूप से परिचय प्राप्त कर 
लेता है वही तत्त्वज्ञानी है, वही मोक्ष की उपलब्धि कर सकता है। भव-पीडा का कारण है-- 
अज्ञान! बत' अज्ञान को दूर कर 'ज्ञान' प्राप्त कर लेता ही इस पीडा से मुक्ति का मार्ग है। 

तत्व-ज्ञान प्राप्त करने के लिए वल्लुव॒र अध्ययन और आत्मचिन्तन का उल्लेख करते 
हैं। 'तवम्‌” शीर्षक से 'तप' इत्यादि का उल्लेख भी हुआ है पर उसके अन्तर्गत भी 'आत्म शान 
को महत्व मिला है। कवि के मतानुसार “अन्य को कष्ट न देना” ही तपस्या है। यज्ञ, ब्रत, पूजा 
इत्मादि किसी प्रकार के मार्ग का उल्लेख नहीं हुआ है। तत्त्व-प्राप्ति के मार्ग मे अग्रतर होने 
वाले मनुष्य के लिए प्रेममाव की आवश्यकता का प्रतिपादन हुआ है। स्नेह को धर्म के मार्ग 
का सहायक तत्त्व स्वीकार क्रिया गया है। तत्त्वज्ञान के इच्छुक मनुष्य के लिए निष्काम-कर्म 
करने का विधान है क्योकि कामनायुकत कर्म बन्धत में आबद्ध करता है, और कामना ही जीव 
को निरन्तर जीवन-मरण के चक्र मे डालती है। निष्काम अवस्था ही पवित्र अवस्था है। परम- 
सत्य की अभिलाणा करने पर निष्काम और अतृष्णा की अवस्था की स्वत उपलब्धि होती है। 
विश्व के मूल आधार का शञान प्राप्त कर मनुष्य यदि निलिप्त हो जाए तो उसे भावी दुछो 
और करमं-बन्धन से मुक्ति मिल जाएगी। काम, क्रोध और अ्रम का नाश होने से समस्त कर्म- 
फन्न नष्ट हो जाएगे और मुक्ति को प्राप्ति होगी | 

कबीर ने सत्य को तत्त्व-ज्ञान के अर्थ में भ्रह्म का रूप स्वीकार किया है। वे सत्य को 
सत्र प्रकार के तप से श्रेष्ठ मानते हुए सत्य और परमतत्त्व को एक ही मानते हैं।* तत्त्वज्ञान की 
प्राप्ति सत्यमार्ग पर अग्रसर होने पर ही होगी । मन सत्य-युकत हो तो 'साहिब' निकट ही रहते 
हैं पर यदि असत्य का आश्रय ग्रहण किया जाए तो दूर हो जाते हैं।! कबीर के स्व्रामी तो 
सत्यज्ञानी हैं, बे अन्तर्याम्री हैं और सबके हृदय की बात समभते हैं ।* उप्तको प्राप्त करने के 
लिए विषयो का त्याग करना पड़ता है। जिसने 'तत्त्व' जान लिया है उसे माया प्रभावित नही 
करती |! तरवज्ञान रत्न और हीरे के सदश है, पर 'काम' रूपी चोर उसे चुरा लेता है।* इस 





१. कुरल, अध्याय ३६। 
३- साथ बरोबरि तप नही, मूठ बरोबरि पाप। 
जाके हिरदे साथ है, ताके हिरदे जाप॥ 
“जबीर ग्रन्थावली (पा० ना» ति७ ) १० १८७) 
तुलनीय---सावे का सुमिरन करो, भूठा दियो जजाल ) 
साथा साहिब आप है, भूठ कपट सब काल | 
-सतवाणी सग्रह, भाग १, १० २० 
३ साथ मन ते साहिब नेरे, भूठे मन ते भागा ॥| मर ही 
खबीर ग्रन्धावली (प० ना०ति०), पृ० ११। 
४ पिया मोरा सिलिया सत्त गियानी। 
सब मैं व्यापक सब की जाते जैसा अतरजामी ॥। “वही, पृु० ११। 
४ बारबार बरजि बिखया ते ले नर जौ मन तोल | 
जहू जह्‌ जाइ तही सचु पाव माया तासु न फोले ॥ “वही, पृ० १६॥। 
६. इएसु तन मन मद्धे सदन चोर । जिन ग्यान रतनु हरिलीन मोर ॥| 
“कबीर ग्रन्थावली, पृ० ८० | 


घर्मं और दहोंन ॥झ €३ 


संसार सें मुभित पाने इत्यादि के विधार तभी तक हैं जब तक मनुष्य 'तस्‍्व” नहीं जानेतों ।* 
इसे सत्य का ज्ञान प्राप्त करने के लिए कबीर का मत है कि यदि कुछ करना ही है तो तत््व- 
युक्त कार्य करी, व्यर्थ के कार्यों में लिप्त न हो अन्यथा बाद में पछताना पड़ेगा और भर्व॑सागर 
के चक से मुक्ति प्राप्द नही हीगी।' शञान-विचार की कबीर इतना भहत्त्व देते हैं कि जिसमे 
इसे प्राप्त नहीं किया 'वाकी विधवा कस न भई महंतारी ।”* वास्तव में सम्पूर्ण सत्ता एक हों 
हैं, भवन, जल, सब दिशाओं में व्याप्त ज्योति और सब भनुष्यों एवं जीवों के निर्माण में एक 
ही झबित कार्य कर रही है,” सकल घट में एक ही ज्योति व्याप्त है अन्य कोई तत्व नहीं है ।+ 
जो इस तत्त्व को नही जानते वे कष्ट भोगते हैं,* अत मनुष्य को तत्वशान को निरन्तर जागरूक 
प्रयास करते रहुना चाहिए। 

कबी र के मतानुसार ज्ञात-प्र(प्ति का प्रथम प्रभाव माया एवं अरम्म पर होता है। शान 
की आंधी इनके आवरण को समाप्त कर देती हैं।* कबीर सच्चा ज्ञानी उसे मानते हैं भो साधता 
के दारा अपने शुद्ध स्वरूप की पहचान लेता है ।< सात्यिक-ज्ञाव के विषय में मीता में कहा 
गया है-- जानी पुरुष जिस अन्त करण परिणाम हरा एक-दूसरे से भिन्न समस्त भृतों में एक 
अविनाशी और विभागषुूम्य भाव को देखता है, उस ज्ञान को सात्विक संमको ।'* कबीर का 
मत इससे बहुत मेल खाता है। उनका मत है-- 

आपा पर सब एक समान, तब हम पाया पद निरबाण। 
कहै कबीर मन्‍्य भया सतोष, मिले भगवत गया दुख दोष ।।१९ 

तस्त्व-प्राप्ति होने पर सब दु ख और दोष नष्ट हो जाते हैं और मन को सतोष मिलता है । कबीर 
जगत्‌ के मूल रूप मे स्थित प रमतत्त्व को प्राप्त करने के इस मार्ग मे सशय को बहुत बाघा मानते 
हैं, सशय मिट जाने पर तत्त्व की प्राप्ति हों जाती है--कहै कंबीर ससा गया मिला सारंग- 
पानी ।/*१ उस ज्योति को अपने मन में स्थिर कर लेने के पश्चात प्राणी संसार के कष्टों से मुक्त 


१ तारन तरनु तब लगि कहिए, जब लगि तत्त न जाना ॥। --कबीर ब्रथावली, पृ० ८० । 
२ जे कुछ करहि सोइ तत सार | फिरि पछिताहु न पावहु पार ॥ वही, पृ० ३७॥ 
३ जिहि कुल पूत न ग्यान विचारी ॥| वही, पृ० ३७ । 
४. एके पवन एक ही पानी एक जोति समाना। 
एक खाक गढ़े सब भांडे, एक कोहरा साना। --वही, पृ० ४४५। 
५ एकहि जोति सकल घट व्यापक दूजा तत्त न होई ॥ --बही, पृ० ६१। 
६ जौतत्त तांऊन जांनिया गल से परिया फद॥ >“-वहीं, पु० २४२। 


७ सतो भाई आई ग्यांन की आधी रे । 
भ्रम की टाटी सबे उडाणी माया रहै न बाघी रे ॥ 
“यही, पृ० ६३। 
८ कथता बकता सुरता सोई, आप विचारे सो ग्यानी होई ॥ --वदी, पू० १०२१ 
६ सर्वभूतेषु येनेक भावमव्ययमीक्षते । 
अविभकत विभकक्‍तेषु तज्ज़ान विद्धि सात््विकम्‌ ॥--गीता, १८६२० । 
१०. कर अंथावली, पृ० १०८। 
११. कबौर ग्रथावली (वा० ना० ति०), पूं० ६६ । 
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ही जाता है।' इस परमतर्व की प्राप्ति के पश्चात 'कालकराल तिकटि नहिं जावे कांस कोघ 
मद लोस जर॑* की उपलब्धि तो स्वत ही हो जाती है, जीव अमर होकर जन्म-चक्र से सुक्त 
ही जाता है।' इस प्रकार तत्त्व-वेत्ता जीवन-मुक्त हो जाता है।* 

तिरवल्लुवर और कबीर के 'तत्त्वज्ञान' विषयक कथनों पर विचार करने पर अदभुत 
समानता दिखाई देती है। 'सत्य का ज्ञान प्राप्त करना' दोनो के मार्य का लक्ष्य है। ससार के 
विधयों के त्याग, निष्काम कर्म और प्रेम रा ही इसकी उपलब्धि सम्भव है। यह सासारिक 
बधनों से मुक्ति का मार्ग है। इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए घारणा और मनन के मार्ग को दोनों 
कवि स्वीकार करते हैं। अनुभव द्वारा ही सत्य की उपलब्धि हो सकती है। कबीर के काव्य के 
अन्तर्गत इस विषय को विद्येष महत्त्व प्रप्त हुआ है। कबीर-काव्य का एक महत्त्वपुर्ण अश परम- 
सत्य, परम-तत्त्व, तत्त्व-ज्ञान इत्यादि से सम्बद्ध है। इस सम्बन्ध मे उनका अध्ययन अपेक्षाकृत 
विस्तृत है। बल्लुवर के इस विषय पर कथन सक्षिप्त एव स्पष्ट हैं, उन्होंने इस विधय पर सामान्‍य 
दृष्टि से विचार किया है, किसी दाह निक पृष्ठभूमि के आधार पर नहीं, परन्तु धर्म एवं दर्शेन- 
विषयक सिद्धान्तों को काव्य-सौंदयं से परिपूर्ण करने भे कवि ने निषचय ही महान्‌ सफलता 
प्राप्त की है (५ विशान-दूष्टि से सचालित इस युग में इस अध्यात्मिकता की आवश्यकता विद्वान्‌ 
अब पुन अनुभव कर रहे हैं, इस दृष्टि से 'स्व” का ज्ञान, सत्य-तत््व की खोज और भी महत्त्वपूर्ण 
हो गई है। 
ईश्वर 

बेंदिक ऋषि ने सम्पूर्ण जगत्‌ को एक रूप में अनुभव किया। ऋग्वेद के नारदीय सूक्त 
में वर्णित ब्रह्म नि्गृंण है। वह स्वग्याप्त है, उससे ही सब कुछ उत्पन्न हुआ है, उसे न सत्‌ कहा 
जा सकता है और न असत्‌ । उपनिषद्‌ मे समस्त विश्व की उत्पत्ति, गति, पालन और स्थिति 
तथा इस समस्त जगत्‌ के भय के कारण को ब्रह्म कहा गया है।९ यह ब्रह्म सब्र प्रकार ,से प्रर्ण है, 
यह जगत्‌ भी पूर्ण है, उस पूर्ण से उत्पन्न हुआ है, पूर्ण से पूर्ण को निकाल देने पर भी पूर्ण ही शेष 
रहता है ।* ब्रह्म एक ही है, अन्य नही है ।: उपनिषद्‌ मे ब्रह्मा को निर्युण, निराकार, अजन्मा, 
अकर्ता, आदि रूपों में वणित किया गया है । श्रीमद्भगवद्गीता मे ब्रह्म के व्यक्त, अव्यक्त तथा 


१ जोति माहि मन असबथिरु करे। कहै कबीर सो प्रानी तरे। +-बही, पृ० ७७ । 

२ बही, पृ० ८५। 

३ कहै कबीर सुनौं भाई साधौ अमर होइ कबहू न मरे । ।--वहो, पृ० ५५। 

४ कबीर काव्य मे दाशंनिक सिद्धान्तों का विस्तृत विवेचन यहा लक्ष्य नही रहा । इसके लिए 

कबीर व्यक्तित्व, कृतित्व एवं सिद्धान्त---डा[० सरनामससिह शर्मा एवं कबीर-दछ्यंन डा० 

रामजीलाल 'सहायक' इत्यादि ग्रंथ महत्त्वपूर्ण हैं। 

उलहम्‌--बाल्दुम्‌, डॉँ० के० अस्मुहम्‌ 

यतों वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति। यत्रत्यन्त्यभिसविशन्ति | तद्ठि- 

जिज्ञासस्व । तद बरह्मेति (--तै ० उप०, ३११ । 

७. # पूर्णमद पूर्णमिद पूर्णात्‌ पूर्णयुदच्यते । 

पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥---ई० उप० । 

८ ब्रह्म एकमेवाहितीयम्‌॥ छा० उप० ३३२/१ और देखें ई० उप० १, गीता €४, 

$०रे६९, १०४२, २।६४, १६४६ * दत्यादि। 


6ति ख्ट 
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व्यवताग्यक्त इत्यादि स्वकृपों का वर्षन है। थोग दर्शर अविदा, अस्मिता, राग, ढेप तथा: अ्षमि- 
निवेश इन पांच क्लेक्षीं से, पृष्य एवं पाप करई्सों से, कंसों से उत्पत्त जाति, आयु तथा भौगे रूस 
फलों से, उनसे उत्पन्न बासनाओं से अर्संस्पृष्ठ, एक विशेष प्रकार के पुरुष को 'ईएयर कहुवा 
हैं।' सोम के ईश्वर 'ऐक्वर्य-सम्पन्त' हैं तथा 'सर्देव मुक्त, हैं। यह सर्वेज्ञ हैं।' आत दर्शन के 
ग्रन्तर्मंत समस्त अशानयों से अविच्छिन्न चैतन्य! 'ईदवर' है।' यहां ईश्वर स्व ज्ञ' है, 'सर्वेद्वर 
है, 'सर्वनियन्ता है, 'अन्तर्थामी है एवं जगत्‌' का कारण है। 
श्रीमद्भागबंत से यही परमात्मा ब्रह्मा, विष्णु, क्षिव के रूप धारण करता है। “सत्व, 

रज और तम के तीन गुण परमात्मा की प्रकृति के हैं। इन गुणों से युक्त होने के कारण एक ही 
परात्पर पुरुष ब्रह्मा, विष्णु और शिव ये तीन सक्लाए घारण करके उत्पत्ति, स्थिति और लग 
करता है और सम्पूर्ण मानवों का कल्याण करता है।'' कठोपतिषद्‌ में यही क़ल्पना है--- “जिस 
प्रकार सम्पूर्ण भुवन में प्रविष्ट हुआ एक ही अग्नि प्रत्येक रूप के अनुरूप हो गया" ' उसी प्रकार 
सम्पूर्ण भूतो का एक ही अन्तरात्मा, प्रत्येक रूप के अनुरूप हो रहा है और उनसे बाहर भी है।" 
बृहदा र्यक के आत्मेवेदसग्न जासीत्पुरुषविध ९ के मूल मे भी यही सत्य है। छान्‍्दोस्मोप- 
निषद्‌ में इसकी ठ्यारुपा इस प्रकार हुई---'वहू जो यह अशिमा है एतद्गूप ही यहू सब है। बहू 
सत्य है, वह आत्मा है और हे श्वेतकेतो | बही तू है ।", वृहृदारण्यक में श्रह्म के मूर्त और अमूर्त॑ 
रूपो का भी उल्लेख हुआ है ८ ऋग्वेद के 'पादोहस्य विद्या भूतानि तिपादस्यामृत दिवि* 
से विदव परमात्मा का अल्पांश सिद्ध होता है। गीता में “मैं सबकी उत्पत्ति हू, मुझसे सब होता 
है”! के मूल मे विश्वरूप' का विस्तृत विवरण है (* ब्रह्म एवं ईश्वर के सम्बन्ध में विभिन्‍न 
दाशेनिक घारणाओ के विकास-क्रम पर विचार करने से स्पष्ट है कि ब्रह्म और ईश्वर के रूप 
में निश्चित भेद है। इस भेद-निरूपण के मूल में मुख्य घारणा 'परमसत्तातत्व” की है। परन्तु 
१ भारतीय दर्शंन--उमेश मिश्र, पृ० ३४० । 
३ वही, पृ० ३२४१। 
३ वही, पृ० ३५६। 
४ सत्व रजस्तम इति प्रकृतेगुणास्ते । 

युक्त पर पुरुष एक इह्ास्य धत्ते । 

स्थित्यादयों हरिविरजिच हरेति सज्ञा । 

श्रेयांसि तत्र खलु सत्वतनोन्‌ णां स्यु ॥ -शरीमद्भागवत्‌ ११२३ 
५ अग्नियेथेंकों भुवन प्रविष्टो 

रूप रूप प्रतिरूपो बभूव । 
एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा 
रूप रूप प्रतिरुपो बहिइव ॥--कठोपनिषद्‌, २२।६, और देखें--२।२।१० । 


६ बुहदारण्यक उपनिषद्‌, १।४।१। 
७ स य एपो5णिमतदात्म्यमिद * सर्वतत्सत्य " स आत्मा तत्वमसि दवेतकेतो' * ॥ ६८७१ 
८ दे वाव बह्मणो रुपे मुर्त चेवामूर्त च *' ', बुहृदारण्यक २१३।१। 
९ ऋचेद, १०६० । 
१३०. अहू सर्वस्य प्रभवो मत्त सर्व प्रवर्तते ।। १५०।८। 
8१ अध्याय--११। 


ईै६ # तिरबल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मफ अध्ययन 


व: यह स्थान अहम के ही साथ सम्बड्ध हुआ है। अह्य अथवा परमसत्ता के उपसाब्त ईदवर! 
का उल्तेख हुआ है। तिरुवतलुवर ते साघारण रूप से ईववर (मगवन्‌ ) की वन्‍्दता की है। ईदवर- 
विश्वयक विवेचन से पूर्ज तिशवल्लुबर के मत का उल्लेख समीचील हैं। 

कडवुल वाक््तु' अर्थात्‌ 'ईश्वर-वन्दना' अध्याय में तिरुवल्लुवर ईदबर के स्वरूप एवं 
शनके कार्यों का उत्लेख करते हुए मानव-मात्र को उसके चरणों का आश्रय ग्रहण करने का 
उपदेश देते हैं । 

ईइवर सर्व! तथा निष्काम' है । वह सत्य-ज्ञान-रूपर है। उसके चरण अद्वितीय हैं। 
वह सर्वेश है, भक्तों के हृदय-फमल में निवास करने बाला है ।" उसकी प्राप्ति का मार्ग सत्य 
का मार्ग है। वह अनुपम है, सृष्टि का आदि कारण (आदि भगवन्‌ ) है। वह इन्द्रियों के बर्धन 
सै मुक्त है,' परम दयालु है ।९ 

ईंहयर के स्वरूप से सम्भद्ध इन विशेषणों के आधार पर यह स्वत स्पष्ट हो जाता है 
कि कुरल किसी विशिष्ट धर्म अथवा सम्प्रदाय के नियमो से आबद्ध नहीं। परमसत्ता के लिए 
“भगवन्‌” (आदि भगवन्‌ ) 'सर्वेश” (पयनेनकोल) एवं “ईश्वर” इत्यादि शब्दों का प्रयोग हुआ 


है। 

वल्लुवर ने ईश्वर को सतार का आदि कारण माना है। जिस प्रकार बर्णमाला का प्रथम 
अक्षर 'जा होता है (अहर भुदल एकछुत्तेलाम्‌ आदि भगवन्‌,) उसी प्रकार विश्व का प्रारम्भ 
ईदवर से होता है ।* वह मानव के हृदय-कमल को प्रफुल्लित करने वाला है।' उसके चरणों 
का आंश्रय ग्रहण करने वाला पाप से मुक्त रहेगा ।*” भौतिक तत्त्व नाशवान्‌ है, उनका सम्बन्ध 
अनश्बर आात्मा से है, इस सम्बन्ध के फलस्वरूप दु ख उत्पन्न होते हैं, ईईबर उन दु'खों का नाश 
करने वाला है ।* जगत्‌ पापमय है, इस भव-सागर को पार करना अत्यधिक दुष्कर का है, 
परस्तु भगवान्‌ के चरणों की सहायता से इस कार्य को भी सम्पन्न किया जा सकता है, प्राणी 
भवसागर पार कर लेता है।*' 


क्ुरल २। 

कुरल ६। 

कुरल १। 

कुरल ७ । 

तुलनीय सदा जनाता हृदये सनिविष्ट “--श्वेताश्वतर, ४)१७॥ 

कुरल ६। 

कुरल ८। 

कुरल १ , तुलनीय (क) अक्षराणामकारो$स्मि' | गीता, १० ३३) 

(ख) अक्षरात्सस्भवतीह विदवम्‌ ।।मुण्डक उप०, १।१।७। 


वी छू ,छत अं कई छा आशा >+फ 


९. कुरल ३। 
१० कुरल ७। 
११९ कुरल ४, तुलनीय (क) मामुपेत्य पुनर्जन्म दु खालयमशाष्वतम्‌ । 
नाप्नुवस्ति महात्मान प्ंसिद्धि परमा गता ॥--गौता, 5।१४। 
१२. कुरल १०। 


अर्स बग्रौर दर्शन ह 8७ 


श्री बैयापुरी पिलले मलरखिच एह्लान', अरावली य॑ अत्तानत' एवं 'एनस गूवतन्‌' 
इत्यादि उ्ितयों का सम्बन्ध जैन मतावलम्बियों के 'भहुंत' से मानता अधिक उपयुक्त समभते 
हैं। परन्तु इलेव द्वारा 'हुदय कमल में निवास करने वाले” 'धर्म सिल्धु तथा अष्टगुण-सम्पस्नाँ 
बर्थ लिए जाएं तो इस मत का आधार ही समाप्त हो जांत है।' श्री पिल्‍ले ने वल्लुवंर को 
जैत-मताबलम्बी मानते का दूसरा कारण दिया है कि कवि की कृति पर प्रारम्भिक टीकाओं 
के रखविता जैन ये ।'* यहू ठीक है कि जैन मताबलबियों ने इस पर टीकाएं कीं क्योंकि वल्लुवर 
के अपरिग्रहूं, अस्तेय आदि सिद्धान्त उन्हें मास्य थे, पर टीकाकारों में मुकुटमणि परिमेलहर 
वैष्णव थे। उन्होने इसकी टीका अपने ढग से की है। किसी प्रसिद्ध प्रन्भ को, विशेषत. जहां 
मतैक्य हो, विशिष्ट-धर्म के अनुसार प्रस्तुत कर देनां कोई नवीन बाल नंही । वेदों की व्याख्या, 
भाष्य, टीका सब दर्शनशा स्त्रियों ने अपने-अपने ढग से करने का प्रयास किया हैं । 

वल्लुबर के मतानुसार उस “अष्टगुणसंम्पस्त' के चरणों की वस्दता व करने वासा 
सम्वेदनद विस से रहित इन्द्रिय के समान है।' ईश्वर-प्रशसा में अनुरबत व्यधित अज्ञाने के कारण 
होने वाले बन्धनों मे आबद्ध नहीं होते ।* उस ज्ञान प्राप्त करते का क्या लाभ यदि परम सत्य- 
युक्त ईएवर के चरणो की वन्दना न की ? सच्चा ज्ञान तो यही है कि उस परम ज्ञानमय के 
बरणो की वन्दना की जाए।५ 

वल्लुबर ने ईएवर के लिए 'अष्टगुणसम्पस्त' (एनगुनत्तन्‌) विशेषण का प्रयोग किया 
है । इस विषय मे विभिन्‍न विद्वानों में मतभेद है। अष्ट-गुणों का अभिप्राय श्री वैयापुरी पिल्लें 
तथा श्री ए० चक्रवर्ती जैन-दर्शन भें स्वीकृत चार घातीय-कर्मों (शानाबरणीय, दर्शनावरणीय, 
मोहनीय एवं अन्तराय) तथा चार अधातीय कर्मों (आयु, नाम, गोत एवं बेदनीय) से 'मुक्त' 
लेते हैं। पर कुछ विद्वान्‌ यथा श्री वी० वी० एस० एय्यर इसका सम्बन्ध शैव-दर्शन द्वारा 
स्वीकृत अष्टगुणों से जोडते है। इन आठ गुणों का सम्बन्ध गीता में वर्णित 'अपरा प्रकृति 
के साथ भी जोडा गया है । “पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, मन, बुद्धि और अहकार इस 
प्रकार यह मेरी आठ प्रकार के भेदो से युक्त प्रकृति है।”* साख्य द्वारा स्वीकृत पच्नतत्मात्र, 


१ पएफढ धूप्रटाड फिलद्वायायाइ-एन्‍टोराजआय (वटाओए रद जॉ३० छद्योए्टत णा ८ 
क्‍00प5 ग09८१७), '॥78एच-एनब्राब्ा&ा7! [व धार फ्रेश्फांत शीत छत पेट 
जाली ता वाबएा43) 800 धाएएधबय (70 6 ७ ध6 €ांहा॥-900 तृप।५८४) 
#फदा पए्रबापरणा एएटड (0 5 (०0 दाएट्फ पर पुएरडाणा 0006 07 थी, »॥ 
2 पार टुआांग6७ बार ]णणए गाते इटएटाबॉए शुभृू॥टबौजट (0 ब्रिप्नथ 
ब07९ 270 ६0 स्‍00८ 2]3८ 

>>ईं४/०72 रु 7 बकाई <-काइुबबहुर दावे स्‍प्रक्षवां४॥2-- 06 8.५४ शा, ?, 87 

२ २४४4, 9 87 

३ कुरल ६, तुलनीय . अणिमा महिमा चंव श्राप्ति प्राकाम्पमेव चे। 

ईशित्व च वशित्व चे यत्र काम्रावसायिता ॥ 
एतानष्टगुणान्‌ प्राप्य कथचिद्योगिना बा । 
ईशा. सर्वस्य लोकस्य देवानप्यतिशेरते ॥--महा« । 

४. कुरल ५। 

कुरल २। 

हैं, भूमिरापोध्वलो वायू ख॑ मनो बुद्धिरिव च । 
अहकार इतीय॑ में भिन्‍ना प्रकृतिरष्दघा ॥--भीता, ७४॥ 


सैयद 


$८ ह तिश्वललूबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


अहृका र, महतत्व और अव्यक्ष से भी अध्टगुणसम्पन्त' का सम्बन्ध स्थापित किया भा सकता 
है । सर्वज्ष' का सम्बन्ध भी गीता के ईइवर से सयुक्त करने का प्रयास हुआ है। ओकृष्ण का 
कथन है--“अर्जुन ! मेरे अतिरिक्त कोई और वस्तु परमार्थत सत्य नहीं है। जिस प्रकार 
यूत में दाने पिरोये रहते हैं, उसी प्रकार मुझमें यह सारा जगत्‌ ओतप्रोत है ।”* बल्लुवर के 
सर्वेश्ञ को सता हस “सर्व॑मिद प्रोत'' से भिन्‍न नही । इस मत की पुष्टि वललुबर के ईदवबर को 
आदि-कारण' और 'परमसत्यमय' मानने से हो जाती है। इसी प्रसग में गीता में वर्णन है-- 
“कार्थ | तुम मुझे समस्त भूतो का सनातन बीज जानो। मैं बुद्धिमानो की बुद्धि हू और 
तैजस्वियों का तेज हू ।* 

बललुयर के 'सर्वज्ञ', 'अष्टगुणसम्पन्त', आदि भगवन्‌, 'सर्वज्ञानमय परमसत्यरूप! 
ईश्वर का रूप उपलिषद्‌ एत्र गीता की परम्परा तथा कवि के युग से विभिन्‍न मतों द्वारा 
मान्य ईश्वर का सम्मिलित रूप प्रतीत होता है । वह रूप वेदान्त और योग में मान्य 
ईहवबर से अधिक भिन्‍न नही है ! इस प्रकार तिश्वल्लुवर के ईश्वर निर्गुण और सगृुण दोनो 
से परे हैं। कवि एक ओर उन्हे ससार का आदि-कारण स्वीकार करता है तो दूसरी ओर 
उसके चरणों की वन्दना द्वारा मुक्ति के मार्ग का उल्लेख करता है। कंबि के थुग का प्रभाव 
इसका मूल कारण है। वेष्णव-परम्परा और जैन तथा बौद्ध परम्परा के समन्वय के परिणाम- 
स्वरूप ईदवर का स्वरूप ऐसा निर्मित हुआ है जो दोनो को ग्राह्म हो सके । परमदयालु, भक्तों 
के हृदय कमल में निवास करने वाला प्रभु वष्णवों को ग्राह्म है तो ससार का आदिकरण, 
निष्काम, सत्यज्ञानरूप, सर्व (ईश्वर) शक्ति को जन और बौद्ध मतानुयायियों ने स्वीकार 
किया । 

कबीर के ईश्वर मानव-मात्र को बन्धन-मुक्त करने वाले और ज्ञान-प्रदान करने 
वाले हैं--- 

बध ते निबध कीया तोरि सब तगी । 
कहै कबीर अगस किया सम राम रण रगी ॥।' 

वह तीनो लोको एब ब्रह्माण्ड मे सबका स्वामी है । वह सर्वव्यापक है, परम दयालु 

है ।। वह ख्ष्टा है, मृत्यु को प्राप्त नही होता, आवागमन के बन्धन से मुक्त है-- 
एक न मुवा जो सिरिजनहारा॥। 
कहै कबीर मुवा नही सोई जाके आवागवन न हो ई ॥। 





१ मत्त परतर नान्यत्किचिदस्ति घनव््जय । 
मयि सबंमिद प्रोत सूत्रे मणिगणा इव ॥--गीता, ७) ७। 
२ बीज़ मा सर्वभूताना विद्धि पार्थ सनातनम्‌ । 
बुद्धिबुद्धिमता मस्मि तेजस्ते जस्विनामहम्‌ ॥--गीता, ७१० । 
है. कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० ३। 
४. तीनि लोक बहमड मैं सबके भरतारा ।--वही, पृ० ४। 
४५ कहै कबीर मेरे माधवा तू सरब बिआपी। 
तुम्ह समसरि नाही दयालु मोहि समसरि पापी ॥--बही, पु० २३। 
६ बही, पृ० ६०। 
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बहू अविनाश है, संसार के नष्ट हो जाने पर भी विद्ञयमान रहता है ।! वहु अपरस्थार 
है, आामरूप से सब स्थानों में विध्मान है, अद्वितीय है । रमेनी में कदीर का कथन है -- 
अभिगत अंपरपार ब्रह्म, ग्यान रूप सत्र डांभ। 
बहु विचार करि देखिया, कोइ न सारिस राम ॥ 
बह पूर्ण परमात्मा है, उसकी गति कोई बिरला ही समझ सकता है। 
कहै कबीर प्रभु पुरन की गति बूसे बिरला कोई।।* 
कबीर का ईश्वर सृष्टि का मूल तत्त्व है। वह देश, काल और अवस्था से परे सकल 
अतीत है। ससार के सभी पदार्थ परिवर्ततशील हैं, क्षणभगुर हैं; यह शरीर भी मश्वर है, 
परन्तु ईश्वर नित्य और अविनाशी है।। उस परम सरय को समझता सरल कार्य मही, वह 
अविगत' है, उसके क्रियाकलापो का ज्ञान प्राप्त करना अत्यन्त कठिन है।* चार मेद, स्मृति, 
पुराण वथा व्याकरण ग्रन्थों द्वारा भी उसका 'मर्म! नहीं पहचाना जा सका। कबीर का ईएशर 
जन्म और मृत्यु, सुख और दु ख से परे है, 'जाकौ माई न बाप रे” ऐसा वह “निरजन' है ।* बहू 
हरि सर्वास्तर्यामी है, सर्वव्यापक है।“ बहू आवागमन के चेक से मुक्त एवं सभी तत्त्वों का 
कर्ता है, उसी का ध्यान करने का कबीर संदेश देते हैं।* 
प्रभु के चरणों की सेवा एवं उनके महृत्त्व का उल्लेख कबीर में स्थान-स्थान पर है 
यथा-- 
चरनन लागि करों सेवकाई ।१९ 
चरन कवल चित लाइए रांस नाम गुन गाई ।११ 
चरन कमल चितु रही समाई 
१ कहै कबीर सब॑ जग बिनसे रहै राम अबिनासी रे॥ 
“कबीर प्रधावली (पा० ना० ति०), पृ० ६०। 
२ वही, पृ० ११५। 
३. वही, पृ० ६१। 
४ बरन अबरन कश्यौ नहीं जाई, सकल अतीत घट रह्यौ समाई ॥ 
-कबीर ग्रथावली, पृ० १७५। 
५ प्रच पदारध भरिहै खेहा, जरि बरि जायगी कचन देहा । 
कहत कबीर सुनहु रे लोई, राम नाम बित और तन कोई ॥--वही, पु० १५६ । 
६ अबिगत की गति लखि न जाई । 
चारि बेद अरु सुश्रित पुराना | नौ ब्याकरना मरम न जाना ॥---बवही, पृ० ८९ । 
७. जनमें मरैन सकटि आवे नाव निरशन जाकौ रे। 
दास कबीर कौ ठाकुर ऐसौ जाकौ माई न बापौ रे ।--बही, पृ० ६० । 
८ हरि महि तनु है तन महि हरि है, सरब निरतरि सोह रे ॥---बही, पृ० €१। 
६ आये न जाइ मर नहिं जनमैं ताका करो बिचारा ॥। 
--कबीर प्रथावली, (पा० ना० ति० )+ पृ० ६२। 
१०, वही, पु० ६। 
११. वही, पृ०८। 
१२. वही, पृ० १४५ । 
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राम चरन जाके हुई बसत है, ताको भन क्यों डोले ।* 
राम चरन मबत्रि माए रे ।* 
कहै कबीर साहेब का बन्दा पहुंचा हरिपद माही ।* 
तजि बाव दाहिने बिकारा हरिपद दिढ़ कर गहिए 
“कह कबीर भजि बरन मुरारि ।+ 
कहै कबीर जिनि हरि पद चीन्हा, मलिन प्यड थ॑ निरमल कीन्हाँ।१ 
इत्यादि बनेक स्पानों पर कवि ने प्रभु-जरणो की महिसा का उल्लेख किया है। 
ईश्वर के चरणों का आश्रय बही ग्रहण कर सकता है जो काम, कोध, लोभ, और मोह का त्याग 
करे ।१ हरि का भजन करने पर तथा उसके चरणों का आश्रय ग्रहण करने पर भक्तों की कोई 
भी हानि सम्भव नही ।£ कबीर ने विचार कर सम्पूर्ण विदव को देखा तो उन्हें ज्ञात हो गया 
कि इस सागर से पार जाना असम्भव है, अत. वह प्रभु की शरण गये है। यह शरणागति समभ 
बूक कर प्राप्त किया गया मार्य है । कवि ने स्वीकार किया है-- 
सोचि विचारि सब जग देखा कह न ऊबरना। 
कहे कबीर सरनाई आयो भेटि जनम भरना ॥ 
जीवन की नश्वरता एव असारता पर विचार कर समाज को उचित मार्ग की ओर 
उन्मुख करने का प्रयास दोनो कवि कर रहे है। अत दृष्टि-वेभिन्य के अवसर साधारणत कम 
ही हैं। कबीर ने चरण-वन्दना तथा शरणागति को स्वीकार कर, भव-सागर पार करने के लिए 
राम अथवा हरि का सहारा ग्रहण करने का उपदेश दिया है। तिरुवल्लुवर ने भी शरणागति 
में आस्था प्रकट की है। वह सर्वेश के चरण-प्रहण करने का निर्देश करते हैं। कबीर के इस विषय 
से सम्बद्ध कथन सख्या मे अधिक हैं तथा भाव के प्रस्तुतीकरण में अधिक स्पष्टता है क्योकि वहा 
“ईदवर' भवित एव ज्ञान का विषय है ) वल्लुवर का मुख्य उद्देश्य प्रारम्भ के कुछ पद्मो मे ईश्वर- 
बन्दना कर, विभिन्‍त विषयो पर व्यवस्थित कथन प्रस्तुत करना है। अत ये पद्म मात्रा मे कम 
हैं तथा इस विषय पर विस्तृत विचार भी नही हुआ है। यह्‌ अन्तर उद्देश्य-वैभिन्य का परिणाम 


है । 
जगत्‌ एवं उसकी नश्वरता 
“निरलयाम शीषंक से तिरुवल्लुबर ने भौतिक पदार्थों की नश्वरता का उल्लेख करते 





* कंबीर-प्रयावली (पा० ना० ति०), पू० १६। 
वही, पृ० ७७। 
वही, १० ११४। 
वही, पृ० ११६। 
« कबीर प्रथावली, पृ० ६७। 
वही, १० १२० । 
* हम क्रोष लोभ मोह बिबरजित हरि पद चीन्‍्हे सोई ॥। 
८» भगति जाउ पर भाव न जइयो हरि के छा 32:80 0003५ 222 
जो जन जानि भजहिं अविगत कौ तिनका कछु ने नासा ॥--बही, १० ५२। 
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हुए मनुष्य को बज -कार्यों में प्रबूश होने का मार्ग दर्शाया है । सत्य, अहिसा, सप, इत्वादि को 
जोवन में ग्रहण कर लेने के पदचात जब सन की शुद्धि हो गई दो शर्ने-दाने" इस बात का असु- 
अंब होता है कि यह बाह्य संसार नश्वर है, इसके किमाकलाप स्थायी महीं। नेदरता (मिले- 
या) का जान ही जाने पर मनुष्य परम-सत्य (सेंव्युणतेल) की प्राप्ति के मार्ग पर अग्रसर 
होता है। परम-पत्य का ज्ञान आप्त कर लेते पर कामनाएं समाप्त हो जाती हैं, ससार से सम्पर्क 
छूट जाता है। निष्काम (अवाजदतल) हो जाने की स्थिति ही सुक्ति है, यह वु ख की आस्यस्तिक 
सिवृत्ति की स्थिति है। तिशवल्लुवर का विचार है कि ससार के समस्त पदार्थ नश्वर हैं परन्तु 
मनुष्य भ्रमवश उसे अनहवर मान लेता है।' सौतिक समृद्धि नाटक देखने के लिए रगभूमि दें 
आने वाले जनसभूह के सदुध् है। नाटक के परचात दंशेंको का विशाल समुह जिस प्रकार अति- 
शीघ्र रगभूमि से चला जाता हैं, वेसे ही लौकिक पदार्थे भी नष्ट हो जाते हैं ।१ अत' मसुष्य को 
जैसे ही धन प्राप्त हो उसे अनहवर घर्म-कार्य तुरन्त ही कर लेने चाहिए। समय आरे के समान 
जीवन को धीरे-धीरे काट रहा है अत पूर्व इसके कि अतिम हिचकी आए, वाभी बन्द हो जाए, 
मनुष्य को सत्यकरम से प्रवृत्त होता चाहिए ।* इस विश्व की महिमा ही यह है कि जो कज़ था वह 
आज नही है।" मूर्ख मनुष्य इसको न समझ अनेकानेक योजनाएं बनाता है।* आत्मा और 
शरीर का सम्बन्ध अस्थायी है। पख निकलने पर पक्षी अण्डे के खोल को त्याग देता है, इसी 
प्रकार आत्मा शरीर का बन्धन त्याग देता है ।* मृत्यु का अर्थ नाश नहीं है, यह तो एक गहरी 
निद्रा के सदुश्ष है, पुनजंन्म निद्रा से जागने के समान है । वल्‍लुवर का विचार है कि आत्मा को 
सम्भवत निश्चित आवास प्राप्त नही हुआ, इसी लिए बहू शरीर में अस्थात्री निवास करता है।* 

धर्म के मार्ग पर अग्रसर होने का उपदेदा देते हुए वललुवर विश्व की नश्वरता, एवं 
असा रता पर विशेष बल देते हैं। वे मनुष्य को इस विश्व की अस्थिरता एवं नदबरता का परि्रय 
देकर चिरस्थायी, अनदवर धर्म-काय के लिए प्रेरित करते हैं । 

यह ससार नश्वर है, अस्थ सब पदाथे नहवर हैं, इस भावना से सम्बद्ध कबीर के अनेक 
कथन उपलब्ध हैं। वे अन्य विषयों की अपेक्षा विश्व की अस्थिरता एवं 'काल' की सबलता पर 
अधिक बल देते हैं। उनका मत है कि यह शरीर कच्चे घड़े के समान है, किसी भी समय फूट 
सकता है ।*” ससार सेंबल फूल के सदृश है, बाहर के व्यवहार और भूठे रग देख मनुष्य को 





कुरल ३३४१। 

« कुरल ३३२ । 

, कुरल ३३३। 

. कुरल ३३४ । 

कुरल ३२४ । 

कुरल ३३६। 

« कुरल ३३८। 

« कुरल ३३६ । 

* कुरल ३४० । * 

. यहु तद काचा कुभ है लिया फिरे था साथि। 
हबका लागा फुटि गया कछू ने आया हाथि ४ 

-+कम्ी र ग्रधावली, (पा० ना» ति०), पु० १६३॥ 


है व. कढ्ू ७ ल्‍बद # *4 बा 5 >> 


न्त्छ 
७ 


(०२ ह वतिशवललूवर एवं कंबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


प्नभ्रष्ट नहीं होना चाहिए।' काल का चक्र चल रहा है, चकको के समान सब को पीस रहा 
है, कोई भी इससे बच्च नहीं सकता ।' इस त्िभुवन में देह धारण करने वाला कोई भी स्थिर 
नहीं रहा,' सभी चार दिन अपनी तौबत बजाकर चले जाते हैं।* यहा कोई भी अपना नहीँ, 
रात्रि के स्वप्न के समान यह जीवन नष्ट हो जाता है ।५ यह तो मेला है, इसमें स्थैर्य का अभाव 


[3 
जहां सब कुछ 'मृत' होता है वह तो मुर्दों का गांव ही कहलाएगा। यहा कोई भी सदा 
जोवित शेष नहीं रहा । पीर, पैगम्बर, योगी, राजा, प्रजा, वैद्य, रोगी, चन्द्र, सूये, धरती, आकाया' 
संब नष्ट हो जाते हैं ।* यह सब जानते हुए भी मनुष्य इसके साथ मोह बनाए हुए है। अन्त में 
उसे कुछ भी प्राप्त तहीं होता ,“ कोई उसका नाम भी नहीं लेता ।* सृत्यु तो सिरहाने खडी है, 
पर भनुष्य निदिचन्त सो रहा है।'” इसकी दशा पानी के बुलबुले अथवा रात्रि के तारों के समान 
है । पानी के बुलबुले का अस्तित्व क्षणिक है, वे पानी में ही समा जाएगे, और तारे तो प्रभात 
होने के साथ ही छिप जाएगे। १ काल का आक्रमण अचानक होता है जैसे बाज तीतर पर 
आक्रमण कर उसे नष्ट कर देता है।'* नह्वरता के जिषय में कबीर-क्राव्य मे प्रचुर मात्रा मे 





१. जैसा यहु ससार है जैसा सबल फूल। 
दिन दस के ब्यौहार हैं भूठे रगि न भूल ॥--कबीर प्रयावली, (पा० ना० ति०) पु० १६१२। 
२. भाकी चलती देखि के, दिया कबीरा रोइ। 
दोइ पट भीतर आइक, सालिम गया न कोइ ॥---वही, पृ० १६८। 
« जिन जिन देह धरी त्रिभुवन मैं थिर त रहा है कोई ।--वही, पु० ६१। 
४ धारि दिन अपनी नौबति चले बजाह। 
उताने खटिया गडिले मटिया सग न कछ ले जाइ ॥--वही, पू० ५८ । 
« यहु जियरा बलि जाइगा जस रैनि का सपना रे ॥--वही, पृ० ५६। 
* यहु जु दुनिया सिहरु मेला कोइ दस्तगीरी नाहि ॥--वही, पु० ५१। 
७० सती ई मुरदन के गाउ । 
तन धरि कोइ रहन न पावे काकौ लीजे नाव ॥ 
पीर मुवा पैगबर मूवा मूवा जिंदा जोगी । 
राजा मृवा परजा मूवा मूृवा बंद और रोगी ।। 
चदौ मरिहै सुरजौ मरिहे मरिहै धरनि अकासा | 
चौदहु भुवतन चौधरी मरिहै काकी धरिज आासा | ।+--चबही, प्ृ० ६१ | 
८ लॉज न मरहु कहहु घरु मेरा । 
अत की बार नही कछ तेरा ।--वही, प० ४६। 
€. मरैगे मरि जाहिगे, कोइ न लेगा नाऊ ॥ >>वही, पृ० १६४। 
१० काल सिर्‌हाने है खहा, जागि पियारे मित। 
राम सनेही बाहिरा, तू क्यों सोवे निश्चित ॥--वही, पु० १८५। 
११ पाती करा बुदबुदा अस मानस की जाति। 
देखत ही छिपि जाइगे ज्यौ तारे परभाति। ।-बही, पु० २००। 
१२. काल अचानक मारिहै ज्यों तीतर कौं बाज | “बही, पु० १८४। 


जय 


स्वत ख्र्द 


अर्स और दस्त क १०३ 


जवितयां वेषश्नम्ध हैं । इस तश्वरता से परिचित होते हुए भी हम कूठे सुख को सुख मान बड़े 
हैं। इस धन को, जिसे न कोई लाया है, न कोई ले जाएगा, हम बहुत महर्व देंते हैं । करती 
का संदेश है कि मनुध्य जन्म बड़े भाग्य से आप्त होता है।! अत, मनुष्य को इसका ज़ाम 
इंठाकर सत्य मार्ग का आश्रय ग्रहण करना चाहिए । श्रद्धि वह ऐसा तहीं करता तो भवचक्र में 
फंस कर निःससरं कष्ट पाएगा, मत “राम का स्मरण कर 'काल' के कर प्ों से छूटने को 
प्रयास करता होगा ।* 


कुमें-सिद्धात 


घर्म-खण्ड (अरसुपाल) के एक जलग खण्ड 'ऊल्ठयल्‌” के अन्तर्गत बल्लुबर ने केवल 


एक विषय 'ऊह्ू' को विचार का विषय बनाया है। 'ऊत्ू' शब्द का अर्थ पूव॑-कर्म से लिया 
गया है। इसका अनुवाद भाग्य, 'देव' इत्यादि शब्दों में किया गया है। इस विषम में 


१ 


श 


३. 


ड 


(कं) कबीर गरब न कीजिओ, काल गहै कर केस | 

ना जानों कह मारिहै, के घर के परदेस ॥॥ 

-कबौर ग्रथाबली (पा० मा०ति०), पृ० १६१। 

(ख) कबीर पाच पखेद्वा, राखे पोख लगाइह। 

एक जू आयोौ पारधी, ले गयो सभे उडाइ ॥--बही, पु० २०२ । 
(ग) सब जग सूता नींद भरि, मोहि न आज नींद । 

काल खडा सिर ऊपरे, ज्यौं तोरणि आया बीद ॥--बही, पृ० २०१ । 
(घ) काल अहेरी साक सफारा। सावज ससा सकल ससारा ॥--वही, पृ० १२६ । 
(क) मृत्युकाल किनहू नहहि देखा । दुख कीं सुख करि सबहि लेखा ॥ 

सुखकर मूल न चीन्ह्सि अभागी, चीन्हे बिना रहै दुख लागी ॥---वही, पृ १२४। 
(च) कोटि जतन करि यहु तन राखहु अत अवस्था धूरी । 

बालू के घरवा महि बंसे चेतत नाहि अयाना ॥--बही, प० ४१। 
(छ) ना कोऊ ले आयो यहू धन ना कोऊ ले जात । 

रावन हू तै अधिक छत्रपति खिन महिं गए बिलात ॥--वही, पृ० ४३ । 
(ज) मात पिता बनिता सुत सपति अति न चले सगात ॥-वही, प्‌ृ० ४४। 
(के) जब जम आइ केस गहि पटक ता दिन कछु न बसाइगा ॥ 


धरमराज जब लेखा मांगे क्‍या मुख ले के जाइगा ॥--वबही । 

(ञ) दिता चारि के सुरंग फूल! तेहि लखि भवरा रहो भूल ॥--बही, पृ० ४५। 

इसके अतिरकक्‍त देखें--वही, पृ० ५८, पद सख्या ६६,१०० । वही, पु० ५९, पद सश्ष्या 
१०१,१०२ | वही, १० ६०, पद सख्या १०३,१०४ | वही, पु० ६२, पद सख्या१ ०६,१०७ । 
यही, १० ६६, पद सख्या ११३ । वही, १९० २६, पद सस्या ४४। बही, पु० ३६, पद सकया 
२२ । वही, प्‌ृ० ४०, पद सख्या ३८ इत्यादि । 
मसानुख जनमहिं पाइ के चूके अब की घात । 
जाइ पर भव चक्र मैं सहै घनेरी लात ॥--वही, पु० १८५। 
चही । 
सुमिरन करहु राम का काल गहे कर केस ॥--न्वही पु०« १२४। 


१०४ ॥ लिशंशल्जुबर एवं कबीर का तुलमात्मक अध्ययन 


की ची० वी० एस० ऐस्यर का मत है कि ऊल् से अभिप्राय मनुष्य के संचित कर्मों कौ उस 
शक्ति से है जिसका अभी व्यय नहीं हुआ | यह एक शवितिशाली तत्त्व है और इसका प्रभाव 
जन्म से ही मंतुब्य के चरित्र और प्रवृत्तियों पर होता है। इस अध्याय की आवश्यकता पर 
प्रकाश डालते हुए श्री ऐय्यर का कथन है कि कवि जिन नियमों का प्रतियादत कर रहा हैं 
झतका पालन करवाने के लिए उसके पास कोई मार्ग नहीं है। कर्म के मार्ग पर संजुष्यों को 
भग्नतर करने के लिए किसी न किसी बन्धन की आवश्यकता का अनुभव कवि ने किया। सदि 
लोग यहू समझ लें कि पाप कर्म करने पर उनका बोक उनके सिर पर चढ़ेगा और उसका फल 
अगले जन्मों में भी दु ख और कष्टो के रूप मे प्राप्त होगा तथा पुण्य-कर्म एक कोष के समान है 
जो अनेक जन्मो तक आनन्द की प्राप्ति मे सहायक होगे तो कवि के जनता के धर्मंम्रार्ग पर 
अग्रसर करने के उद्देश्य की पूति अत्यन्त सरल हो जाती है | सम्भव है कि कर्म-फल-सिद्धान्त 
की मान्यता के साथ-साथ इसे विशेष महत्त्व प्रदान करने का यह भी एक कारण रहा हो ।* 
मनुष्य का भाग्य अच्छा हो तो वह प्रयत्न कर धन-सचय करता है। यदि भाग्य 
विपरीत हो तो वह आलस्यवश धन-ताश करता है ।* बल्लुबर इस प्रकार कर्मफल का 
सम्बन्ध सामाजिक स्थिति के साथ करते हैं। भाग्य यदि विपरीत है तो बुद्धि मन्द हो जाएगी, 
पर यदि भाग्य पक्ष मे है तो वही बुद्धि विशाल एवं निर्मेल बनेगी।* भाग्य के अनुकूल न होने 
पर गहन शास्त्रीय अध्ययस करने पर भी मनुष्य उचित मार्ग का अनुसरण न कर पाएगा ।+ 
भाग्य के कारण विद्व मे दो प्रकार की प्रवृत्ति है एक तो धन-सम्पत्ति की और दूसरी इसके 
विपरीत उचित ज्ञान-प्राप्ति की।* मनुष्य अपने कर्मों के वश हो धन-सग्रह मे प्रवृत्त होता है 
भौर असत्य को सत्य तथा सत्य को असत्य मान बैठता है ।* जो भाग्य में नही है, उसकी रक्षा 
करने पर भी वह नही रहेगा,पर जो भाग्य मे है उसका त्याग कर देने पर भी वह मनुष्य के पास 
ही रहेगा ।“ मनुष्य चाहे अतुल धन-वेभव का सग्रह कर ले, उसका उपभोग वहू भाग्यानुसार 
ही प्राप्त करेगा।* दु खभोग कर्म फल के अधीन है अन्यथा सभी दरिद्र मनुष्य कामना का त्याय 
कर संन्‍्यासी हो जाए ।*” मनुष्य को जब भाग्यवश सुख प्राप्त होता है तो वह प्रसन्‍न होता है तब 
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२. कुरल १६। 
है. कुरल ३७१। 
४. कुरल २३७२। 
४. कुरल ३७३। 
६ कुरल ३७४। 
७६ कुरल ३७५१॥ 
८. कुरल ३७६१ 
£, कुरल ३७७। 
१०. कुरल रे७५। 


५ घ॒र्मे गौर दर्शन हा १०५, 


दुःख आपत होने पर दुखी क्यों होता है ?' भाग्य से बढ़कर कोई शक्ति नहीं, ज्यों हों कोई 
भाग्य को नौचा दिखाने का प्रयास करता है, भाग्य अपने भ्रभाव हारा उसे असफल कर 
देता है ।* 
कबो र की कर्म सिद्धान्त में आस्था है। कर्मों को 'झुस! एवं अशुभ" रूप में स्वीकार 

किया हैं । 'करम करीमा लिप रह्या अब कछू लिख्या न जाए के मूल में इसी भाग्य अबचयो 
कर्म-फल-सिद्धान्त को स्वीकृति है ।कबीर का कथन है कि कर्मों का फल तो अनिवार्य रूप से 
भसोगता पड़ेगा । 'कबी र ने जगत्‌ में रहते हुए ऐसे परम सतत को श्रेष्ठ कहा है जो निष्काम कर्स 
करते हुए, जगत्‌-व्यवहारों से जूते हुए, जगत्‌ के विकारों से लोहा लेते हुए, भगवदुमक्तत 
में मन को लगाता है "४ कबीर अपने इष्ट का भरोसा करते हुए निश्चिन्त होगा जानते हैं. जौर 
और कहते हैं-- 

कबीर का तू चित, का तेरा च्यत्या होइ। 

अण च्यत्या हरिजी करै, जो तोहि च्यत न होंइ ॥* 


१. कुरल ३७६ | 

२. कुरल ३७०। 

३. कबीर ग्रन्थावली, पृ० ४५॥ 

४. (क) मासा घटे न तिल बधे, जो कोटिक कर उपाइ ।--वही, प्‌ृ० ४५॥ 
(ख) जाको जेता निरमया, ताकौं तैता होइ। 

रती घटे न तिल बधे, जो सिर कूदे कोई ॥--वही, १० ४५। 

(ग) च्यंता न करि अच्यत रहु, साइ है सम्रथ वही । 

५ कबीर दर्शन, डा० रामजीलाल 'सहायक' पृ० ३६७। 

६ कबीर प्रंथावली, पृ० ४५। 
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तिरुवल्लुवर एवं कबौर के काव्य में 
अर्थ (पोरुल) का तुलनात्मक अध्ययन 


भारतीय परम्परा मे अर्थ! , “मर्थ” (पोल) का अर्थ, अर्थ” का 
सक्षिप्त विकास , तिरुककुरल में पोरुल्‌-खण्ड का वण्यं-विषय, 
वर्गीकरण । 


प्रशासन अथवा अधिकारो-वर्ग विधयक विवेशन . राज्य, राजा, अमात्य, 
दूत एवं गृप्तचर, कोष, सेन्य, मैत्री, दुंगे (राजधानी ), निष्कर्ष । 


वर्गीकरण के आधार का स्पष्टीकरण * (भ) सातव के विकाप्त को प्रक्रिया 
(शिक्षा, अशिक्षा, श्रवण-ज्ञान, बुद्धिमत्ता, ज्ञान का विस्तार, सभा) । 
(आ) सामाजिक सम्मन्धों के विभिन्न रूप : सज्जन-मैन्री, कुसग- 
त्याग, विश्वासपात्र का चुनाव, बधुओ के प्रति सदभाव, सद्व्यवहार। 
(इ) कर्स की विधि: बोधयुक्‍त कर्म, शक्षित, काल एवं स्थल का बोध । 
(ई) सामाजिक जीवन का दुर्खल पक्ष : है. मानवस्वभावगत दुबंलता 
(मूढता, अहंकार, नीचता) २ सामाजिक सगठत के फलस्वरूप उत्पन्न 
दोष (सपत्ति संग्रह, दरिद्रता, याचना ) | निष्कर्ष । 


भारतीय परम्परा मे अर्थ 


प्राचीच भारतीय जीवन के विषय में विद्वानों की प्राय धारणा रही है कि जारिमंक 
विकास और आध्याटम-आधूत धामिक जीवन को अत्यधिक महत्व दिये जाने के फलस्वरूप 
इस देश का अर्थ-पक्ष मपेक्षाकत पिछड़ा रहा। इस प्रकार का मत सेक्ससूलर, श्री अरविन्द, 
महाकवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर, सर्वपल्ली राधाकृष्णन इत्यादि विद्वानों ने अभिव्यक्त किया है।' 
इस प्रकार के कंथनों में इस महत्त्वपूर्ण तथ्य का उल्लेख है कि भारतीय जीवन में धर्म, आस्था, 
आह्मिक विकास इत्यादि को जीवन के आदर्श रूप में सदा प्रमुख स्थान प्राप्त था, पर यहू कहता 
कि इस कारण जीवन को नकारा गया, जीवन से पंलायन किया गया, सत्य पर आधृत नहीं । 
आध्यात्मिकता जीवन-दृष्टि थी, जीवनादर्णश था, जीवन के कर्मों को नियत्रित करने की एक 
पद्धति थी । आध्यात्मिकता के ही साथ सजोयी हुई अर्थ और काम को महत्व अदात करने 
बाली विचारधारा का प्रवाह निरन्तर बना रहा। 

हमारी सास्कृतिक परम्परा में अर्थ जौर 'काम' धर्म पर आधृत माने गये हैं। अर्थ” 
जीवन की वास्तविकता है, जीवन का यथायें है, और इसी कारण जीवस का कठोर पक्ष है। 
'काम' इच्छा से अनुप्रेरित है, यह जीवन का मधुर, कोमल पक्ष है। दूसरे शब्दों मे अर्थ और 
काम जीवन का श्रेय है, इसको धर्म नियमित, तियत्रित एवं सचालित करता है, धर्मे प्रेय है, 
जीवन का आधार-तत्त्व है । रघुवश में राजा के गुणो का वर्णन करते समय यही सत्य कबि के 
समक्ष रहा है।'* 

धर्म और अर्थ भारतीय विचारधारा मे दो साथ चलने वाली धाराएं हैं। यह भारतीय 
विचारधारा के दो कार्य-स्थल हैं। अर्थ जोवन की व्यावहारिक आवश्यकताओ एवं धर्म जीवन के 
आदर्श का आधार है। वास्तविक जीवन में दोनो अन्योन्य श्रित हैं, परस्पर सम्बद्ध हैं एव आधथिक 
विकास तथा सामाजिक उन्नति के लिए इनका कार्य-क्षेत्र भिन्न दिखाई देने पर भी मूलत 
एक ही है। भारतीय जीवन में धमं, अर्थ, काम एवं मोक्ष का उल्लेख प्राय' साथ ही साथ हुआ 
है। जीवन-यात्रा में इनके महत्त्व की स्वीकृति निरन्तर रही है। पस्तुत अध्याय का विषय अर्थ 
का अध्ययन करना है। 

जीवन में धन-सम्पदा का महत्त्वपूर्ण स्थान है । धर्म की प्राप्ति एवं धार्मिक कृत्यों की 
पू्ि के लिए धन का आधार अपेक्षित है। सामाजिक सुख-प्राप्ति के दो रूप हैं--व्यध्टिगत 
एवं समष्टिगत । इन दोनों की उपलब्धि अर्थ की प्राप्ति एवं उसके सम्यक उपयोग आदि से 
सम्बद्ध है। अर्थ के अभाव मे न तो व्यक्ति-जीवन की आवदयकताओं की पूर्ति हो सकती है और 
न ही समाज समृद्ध हो सकता है। 





१ दवीका 79४ 7+ण४2४ है म 2९३ 9 49-50 
२. धप्पर्यंकामी तस्यास्तां धर्म एव मनीधिण' ॥-- रघुवंश, कालिदास १२५ । 


११० & तिरवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


अर्थ---मोनियर विलियम्ज के शब्दकोश में अथे को 'उद्देश्य', 'लक्ष्य' का पर्याय साना गया 
है। सार, 'घत-सम्पदा' इत्यादि का सकेत भी इस शब्द से मिलता है।' अर्थ के अमेकानेक अर्थों 
में सांसारिक बैभव की प्राप्ति का सकेत निदचय ही महत्त्वपूर्ण है।' हेनरिच जिमर के अनुसार 
अर्थ से साधारणत समृद्धि, सासारिक वैभव, सुविधा, लरभ, धन, व्यापारिक जीवन का परि- 
णाम, व्यापारिक विषयवस्तु तथा कार्य, क्रिया, एव मूल्य का तात्यय॑ ग्रहण किया जाता है ।* 

“'अर्थ' का विकास---वेद के अनेक मन्‍्त्रो में अर्थ (घन ) उपलब्ध करने की कामनाए प्रकट 
की गई हैं। हम धन के अधिपति बनें, ऐश्वर्य प्राप्ति के लिए प्रभु हमें सत्पथ पर ले जायें, जो 
रत्नों का धारण करने वाला, घनवान तथा दानी है, मैं त्यागी पुष्ष को धन देता हू । जो द्वेषों 
से पार हों,गया, धन उसी के पास जाता है। जो ऋत के पथ का अनुसरण करते हैँ, उनके पास घी 
की नहूरें बहती रहती हैं। देव मुझे घन दें, मुके अन्त और घन के बीच मे रखें, बह आशीर्वाद 
के साथ घन की भी इच्छा करता है, जो व्यक्ति उद्योगशील है, पीछे पर नहीं रखता, वह 
वैयक्तिक एवं सामूहिक धनो पर विजय प्राप्त करता है, सतति तथा घन से तृप्त होते हुए तुम 
शुद्ध और पवित्र हो जाओ । तुम याज्ञिक जीवन व्यतीत करते हुए, जो धत मिल जाए, उसको 
बहुत समझ कर प्रसन्‍न रहो ।' इत्यादि अनेकानेक उक्तिया धन की वाछ्चनीयता एवं आवद्य- 
कृता के साथ ही धर्म-आधृत इष्टिकोण को भी स्पष्ट करती हैं ।* 

ऋग्वेद के अनुसार पुरुषार्थ के सन्दर्भ में 'अर्थ का तात्पयं उन पाथिव वस्तुओ से है 
जिनकी आवदयकता ग्हस्थ चलाने तथा तत्सम्बन्धी धामिक कृत्यो का सम्पादन करने में पडती 
है। पी० एच० प्रभू का कथन है कि पुरुषार्थ के सन्दर्भ में 'अर्थ' से उन सभी उपकरणों का 
तातवयें लिया जा सकता है जो सासारिक समृद्धि को प्राप्त करने के लिये आवश्यक हैं। धन 
और सत्ता सासारिक समृद्धि के प्रतीक हैं।। महाभारतकार ने 'अथं' से धर्म, काम और स्वगे 





१ अर्थ + 2४7, एप-ए०४८,... ह॒ष्यशकीए ग्रब्यटत शायर है ब23 थाते एिक्काय्ाव 
न पुए4709, डप्री॥॥॥2९, ४८७), ए70०89९7९ए, ०एणे८१८९, 7707९ए 
सै 540४ 28688 ॥27द79247%, हि|' खगादत एन, छ 90 
२६ कबाउशए डाइतडी छालामाबाठ़, धण 4, ? झ 0०वें ब्यत 0 ७ एूर८, 
95 224. 


३... (४८ एणपे ब्रा परापड 2गरा०68 “घाट इ(शप्याटाए ०(77086४ काद |रणताए 
एए०४एचाा 9, बपेए३३ 8९, 970॥, छट्थी 80 “फह४णे५, ॥8 0०गागलाएाब) 


प्र 'कृपन्ना6858 0742067, >057९98 ब्रीद्ा।, ५०7४६ एाएटट! 5 
नारी॥/9०02॥76 था /244, सेंटातली 2ा्याय्टट, 9 - 35 

४. अस्ते नय सुपथा राये, 'बय स्याम पतयो रथीणाम' , यो रत्नधा बसुविद्य सुदत्ष  , 
अह दघासि द्रविण हविष्मते', 'येन विश्वा परिद्विषों वृणवित विन्दते वसु , 'घृतस्य कुल्या 
उपऋतस्य पथ्या अनु, “मयि देवा द्रविणमायजन्ताम्‌', “इे च्‌ राये घेहि! , 'स आशिया 
द्रविणमिच्छमान ', 'अप्रतीतों जयति सन्धनाति | प्रति जन्यानि उतवासजन्या', 'आप्याय- 
माता बजया धनेन शुद्धा पूता भवत यज्ञियास ।', 'वित्तेरमस्व बहुमन्यमान !, इत्यादि । 
हा० मुशीरास शर्मा--वंदिक सस्कृति और सम्पता, पृ० १६०। 

|, साग्रबंक ०86 247:4/70॥, 09. 79-80. 


बर्म (पोदल्‌) का तुलनात्मक अध्ययन क्र १११ 


की सिद्धि मानो है। लोक-जी वन की यात्रा से घन का महर्व संर्वज्ञात है ।' 

कौटिल्य का अभिमत है कि धर्म, अर्थ और काम इन तीनीं में अर्ध प्रषान है, धर्म और 
काम अब पर निर्भर हैं।* शासन का कत्तंव्य है कि नीति द(रा अप्राप्त वस्तुओं को प्राप्त कर+ 
बाए (उत्पद्दन) , प्राप्स वस्तुओं की रक्षा करे, रक्षित वस्तुओं को वृद्धि और संवर्दधित वस्तुओं 
को समुचित कार्यों मे लगाए (वितरण) ४ कौटिल्य मनुष्यों से युक्त भूमि को भी अर्थ” के 
अन्तर्गत समाहित करते हैं। इस प्रकार को भूमि को प्राप्त करने और उसकी रक्षा करते वाले 
उपायों का निरूपण करने वाला शास्त्र अर्थशास्त्र कहलाता है।* अर्थ के इस विस्तृत अंधे भे 
घन-उत्पादन, वितरण एवं उपभोग सम्बन्धी कार्यों का विवेचन, तथा मनुध्यो से युक्त भूमि की 
सुव्यवस्था के सदर्भ से शासन-र्यवस्था का विवेचन भी इसके अस्त्गरेत जा जाता है । 


व्यं-विषय 


पोरल्‌ (अर्थ) के अन्तगंत वललुवर ते जिन विषयों को क़ाण्य का आंधार बनाया है 
उनकी सूची इस प्रकार है-- 

(१) नरेश के गुण कर्म (इरैमाट्चि) 

(२) शिक्षा (कलृवि) 

(३) अशिक्षा (कल्लामं) 

(४) श्रवण से प्राप्त ज्ञान (केलूबि) 

(४) बुद्धिमत्ता (अरिवुडंम) 

(६) दोष-निरोध (कुट्रम्‌ कडिदल्‌ ) 

(७) श्रेष्ठो का साहचर्य (पेरियारे तुणैक्कोडल्‌) 

(८) कुसग का त्याग (सिद्रिनम्‌ चेरामे) 

(६) बोधयुक्त कर्म (तेरिन्दु सेयल्वहै) 
(१०) शक्ति का बोध (बलियरिदल ) 
(११) समय का बोध (कालमरिदल) 
(१२) स्थल का बोध (इंडनरिदल्‌ ) 
(१३) विचारपूर्ण चुनाव (तैरिन्दु तेलिदल ) 
(१४) समझ कर कर्म करना (तेरिन्दु विनेयाडल) 
(१५) बन्धुओं की उपेक्षा न करना (सूट्रमू ताल) 
(१६) अविस्मरण (पोच्चावाम्समस ) 


१ अर्थाद्‌ धर्मंदय कामइल स्वगंह्य॑व नराधिप । 
प्राणयात्रापि लोकस्य विना हाथ न सिद्धयति ॥--महा ० शान्ति० ८१७ | 
२. भ्र्थ एव प्रधान इति कौटिल्य ; अर्थ भूलौ हि धर्मकामाविति | 
--कौटिलीय-अथंज्ञास्त्रमू, अभू० बाचस्पति गे रोला, १(३१६।२। 
३3, अलब्धलामार्या, लब्धपरिरक्षणी, रक्षितविवर्धनी, वृद्धस्य तीशेंषु प्रतिपादनी थे । 
+-चही, १।९।३॥१। 
४. सनुष्याणां वृत्तिरर्थ , मनुष्यवती भूमिरित्यव., तस्था पृथिग्या लाभ-पालनोपाय शास्त्र- 
भर्थश्ास्त्रमिति ॥---वही, १५।१८०११४१ । 


के ी 


॥ 


8४ 
|. ४ 
है; 
ह 
+ 


। 


(६ छ सिझनल्छुवर एवं कदीर का तुसनात्मक अध्ययन 


(१७) सुशासन (सेंग्रोस्मे) 

(१५) कुझासन (कोदुगोस्मे) 

(१६) भयकम्पित न करना (वेशबन्द सेय्याम ) 
(२०) दबयाडईता (कण्णोट्टम्‌) 

(२१) गुप्तचर (ओट्राइल) 

(२२) उत्साह (ऊष्कम्‌ उडमे) 

(२३) निरालस्य (मडियिनम) 

(२४) कार्ये-कुदलता (आल्बिन उडैमे) 

(२५) हु ख में अधीर न होना (इडुक्कण अछिया में) 
(२६) मत्रित्व (अमेच्चु) 

(7७) वाक-दाक्ति (सोलू वनमें) 

(१५) अ्यवहार-विशुद्धि (विनैत्तूयर्म) 

(२६) कर्म की दुढ़ता (विन त्तिट्ूपम्‌) 

(३०) कर्म की रीति (विन सेयलवहै) 

(३१) दूत (तूढु) 

(३२) सम्नाट से सहयोग (मन्नरे चेर॒न्दु ओलुहल) 
(३३) 'भावज्ञता (कुरिप्पु अरिदल) 

(३४) सभा को समभना (अंब अरिदल) 

(३४५) सभा में निर्भोकता (अब अज्जामे) 

(३६) राज्य (नाइ) 

(३७) दुगं (अरण) 

(३८) धन-बल निरूपण (पोरुलू सेयल्वहै) 

(३६) सैन्य-सौष्ठव (पड़े माट्लि) 

(४०) सैन्य-शौयं (पढ़ेच्चेरुककु) 

(४१) मैत्री (नट्पु) 

(४२) मित्रता का विवेचन (नट्पु आरायदल) 
(४३) चिर-परिवय (पह्ेम) 

(४४) निरृष्ट मंत्री (तीनट्पु) 

(४५) भूठी मित्रता (कूडानट्पु) 

(४६) मृढता (पेदेमे) 

(४७) अहकार-युक्त तुच्छ बुद्धि (पल्लरि वाणम) 
(४८) विरोध (इहल्‌) 

(४६) छात्रुता को उम्नता (पहैमाट्चि) 

(५०) शत्रु-जल का बोध (पहैत्तिरम्‌ तेरिदल) 
(४१) अंत -बैर (उटपहै) 

(४२) महान्‌ का अपमान करना [पेरियारे पिल्ेचाम) 
(४३) रत्री का अनुसरण न करना (पेणवत्धि चेरल) 
(४४) वेदया (तरेबित्‌ मह॒लिर) 


अर्थ (पोरुल्‌) का तुलनात्मक अध्ययन आ ११३ 


(५४) मथ-निषेध् (कल्लुणॉर्म) 

(१६) आुंझा (सूद) 

(५७) ओऔदयधि (मरुन्दु) 

(५५८) कुलीनता (कुडिमे) 

(४१६) सम्मान (मानम) 

(६०) महानता (पेरुमै) 

(६१) सर्वेगुण सम्पन्तता (सान्राणमै) 

(६२) शिष्टाचार (पणृबुडैम ) 

(६३) प्रयोजनहीन सम्पत्ति (नन्रियिलू सेलवम्‌र 

(६४) लज्जाशीलता (नाणुडेमे) 

(६५) वश चलाने की रीति (कुडिसेयलूव है) 

(६६) कृषि (उत्ठवु) 

(६७) दरिद्रता (नलहुरवु) 

(६८) याचता (इरवु) 

(६६) याच्रना की भयकरता (इरवच्चम्‌) 

(७०) नीचता (कायम) 

स्पष्ट है कि वललुवर ने अर्थ का विस्तृत तात्पये ग्रहण किया है । इसके अन्तर्गत राज्य- 

सत्ता के विभिन्‍न उपकरणो--य्रथा राजा, मत्री, दूत, सैन्य, खाद्य पर विचार करने के अति- 
रिक्त सामाजिक जीवन के लिए आवश्यक नीति का भी विधान किया है। समाज में सम्मान- 
योग्य व्यक्ति के गुणो का विवेचन एवं धनाभात्र से उत्पन्न दोपों का भी सक्रेत कवि ने दिया 
है। तिरुककुरल के 'अर्थ' (पोरल) के अस्तगंत विवेचित विषयों को अध्ययन की सुविधा के लिए 
तिम्न रूप में वर्गीकृत किया जा सकता है--- 

(क) प्रशासन अथवा अधिका री-वर्ग विषयक विवेचन इसके अन्तर्गत राजा, सामन्‍्त, 
दुर्गं, सेन्य, खाद्य, राजदूत, गुप्तचर, मित्र एवं इनसे सम्बद्ध विषयों का विवे- 
चन है । 

(ख) सामान्य-समाज सम्बन्धी विवेचन इसमें सम्मान, महानता, शिष्टाचार 
इत्यादि ग्रुणों के अतिरिक्त सामान्‍य व्यक्ति के जीवन के विधि-निषेध का मांगे 
स्पष्ट करने के लिए विभिन्‍न विषयो पर विवेचन है । 


(क) प्रशासन अथवा अधिकारी वर्ग विषयक विवेचन 

राज्य--8० पोण्ट्रग वामन कांणे के अनुसार ' प्राय सभी राजनीति शास्त्रों ने राज्य 
के सात अग बतलाए हैं। यथा--स्वामी, अमात्य, राष्ट्र, दुगं, कोश, दण्ड एवं मित्र ।/* 
तिरुवल्लुवर द्वारा स्वीकृत राष्ट्र के इन्हीं सात अंगों की स्वीकृति कौटिल्य',-सनुर एवं 


१ पघर्म-धास्त्र का इतिहास, भाग २, पू० ५८५। 
२ स्वाम्यमात्यजनपददुर्ग कोशदण्डमित्राणि प्रकृतयः ॥ है 
--कौ० अर्थ ०, ६६१४१ । 
हे स्वास्यमात्यी पुर राष्ट्र कोशदण्डी सुहूततथा । 
संप्त ब्रकृतयों होता सप्तांग राज्यमुश्यते ॥--अमुं० ६॥२६४॥ 


१६४/क तिडवल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


बाशवस्क्य' ने दी है। कालिदास ने भी राज्य के सात अगो का ही उल्लेख किया हैं । “शिव 
सप्तस्वंगेषु यस्य मे” द्वारा राज्य के इन्ही सात अगो का उल्लेख रघुवश में दिलीप ने किया 
है। स्पष्ट है कि भा रतीय आर्थ-पम्बन्धी विचारधारा की परम्परा के अनुसार ही वल्लुवर ने 
अपने आदर्दा राज्य ते कल्पना की, पर उल्नेखनीय यह है कि गौण गुणों का जिस प्रकार का 
उल्लेख बल्लुवर ने किया, वह मौलिक है । इसके अन्तगंत प्रजा एवं राजा का सम्बन्ध 
अत्यन्त मधुर एवं पारस्परिक सहयोग पर आश्रित माना गया है मूलत कृषि-प्रधान अर्थ- 
व्यवस्था के कारण वल्लुबर उपन एवं उसके आवइ्यक जन के उभय स्रोत" (वर्षा, 
नदी इत्यादि) का उल्लेख राज्य के अनिवायं अगो में करते हैं। तिरुवल्‍लुवर ने अनेक विरोधी 
सघ-सभाओ, विनाशकारी अत -कलह तथा राजा के लिए दु खप्रद हत्यारे भूस्वामी से रहित 
राज्य को आदर्श माना है" वे ऐसे राज्य को आदर्श मानते हैं जो इतना प्रबल हो कि 
दूसरों के लिए आकर्षण का केन्द्र हो परन्तु अपनी अत -शक्िति के कारण बाह्य आक्रमणों से 
मुक्त हो ।॥ 

तिरुवल्लुवर ने राज्य (नाड) के अन्तगंत अक्षय उपज, योग्य विद्वान एवं क्षतिहीन 
घनाढ्य की आवश्यकता पर बल दिया है। विशाल सम्पत्ति, जन के प्रचुर स्रोत, यथानुकूल 
पव॑त, प्रवाहपूर्ण नदी एवं सुदृढ दुर्ग राज्य के अनिवायं अग माने गए है। वल्लुवर के अनुसार 
सैन्य, प्रजा, धन, अमात्य, मित्र एव दुर्ग जिसके पास हो वह राजाओ मे पुरुष-मिह सदृश होता 
है ६ राज्य के अलकारो में व्याधि रहित अवस्था, सम्पत्ति, उपज-समृद्धि, आनन्दमय जीवन 
एवं सुरक्षा का उल्लेख हुआ है। जहा प्रजावग कठिन अवस्था में भी यथानुस।र समस्त कर 
चुकाता रहे, जो निरन्तर व्याधि, बाह्य आक्रमणो से मुक्त हो, एव जिसका एक श्रेष्ठ राजा 
हो, वही राज्य कहलाने योग्य है । 

तिरुवल्लुबर के आधार पर प्रस्तुत उपयुक्त राज्य की रूप-रेखा में दो प्रकार के 
गुणों का उल्लेख है-- 

(क) अनिवायं | 

(ख) गुण अभिवृद्धि करने वाले (गौण)। 

अनिवायं गुणी, मे दुर्ग, प्रजा अमात्य, सैन्य, धन, मित्र एव राजा का उल्लेख किया 
गया है । अक्षय उपज, विशाल सम्पत्ति एवं जल के स्रोत धन के अन्तगंत, योग्य विद्वान्‌ 
'मित्र' अथवा 'अमात्य! के अन्तर्गत समाहित हो जाते हैं। बाह्य आक्रमणो सै रक्षा दढ़ दुर्ग 
एवं संन्य-शक्षित पर निर्भर करती है। 

गौण गुणों में व्याधि रहित सानन्द जीवन, प्रजा के द्वारा कर घुकाता, विनाश-काल में 
भी समृद्धि न रुकने देता, राजा-प्रजा की सयुक्त शक्ति एवं पारस्परिक सहयोग भावना का 





१ स्वाम्यमात्यी जनो दुर्ग कोशो दण्डस्तथैव च। 
मित्राण्येता प्रकृतयों राज्य सप्तागमुच्यते ॥--याज्वल्क्य ०, १।३५३। 
रघुबश, १।६० । 

३. कुरल ७३७। 

४५. कुरले ७३५। 

#. कुरल ७३२, ७रे४ड। 

६ कुल ३५१। 


अर्थ (पोहलू) का तुलनात्मक अध्ययन ल्‍ ६१३४ 


उल्लेख हुआ है । 

शाजा--मारत में व्यवस्थित शासन का प्राचीनतम रूप राजतन्त ही था। ऋग्वेद के 
लंष्ययन से यह स्पष्ट हो जाता है कि उसमें राजतन्त्र को ही प्रचलित शासन-व्यवस्था माना 
गया है। राजा! का पद सबसे अधिक सम्मांसितु और सर्वोच्च था। महाभारत शाति-पर्व॑ सें 
उल्लेख आता है कि सब प्राणी धर्म में स्थित रहते हैं और धर्म राजा में निवास करता है, 
उस धर्म की उत्तम रीति से रक्षा करने वाले राजा ही पृथ्वी के स्वामी होते हैं । 

राजा की आवश्यकता का अनुभव सामाजिक जीवन को तिम्रजित करने, एवं मात्स्प- 
न्याय की स्थिति से बचने के लिए हुआ होगा। ऐतरेय ब्राह्मण में आया है कि देवों से राजा के 
न रहने पर अपनी दुर्दशा देखी और तभी एक मत से उत्तका चुताब किया।' यहां सामरिक 
आवश्यकता से नृपत्य का जन्म हुआ । सनु ते लिखा है---जब सभी भयाकुल होकर इधर-उधर 
दौडने लगे और विश्व मे कीई स्वामी नहीं था तो विधाता ने इस विश्व की रक्षा के लिए राजा 
का प्रणयन किया ।' कौटिल्य का कहता है--जब दण्ड का प्रयोग नहीं होता तो मात्स्यन्याय 
की दक्शा उत्पन्त हो जाती है, क्योंकि दण्डघर के अभाव में बलवान दुर्बल को खा डालता है ।९ 
कौटिल्य के अनुसार दप प्रात्स्यन्याय से अभिभूत होकर लोगो ते मनु वैवस्वत को अपना राजा 
बनाया (यही कथन वाल्मीकि रामायण, महाभारत,* कामन्दक,* इत्यादि मे भौ उपलब्ध है। 
राजा को प्राय दण्डघर की उपाधि दी गयी है |“ मत्स्यपुराण, अग्तिपुराण तथा महाभारत, 
शान्तिपर्वे मे आया है कि 'दण्ड' नाम इसलिए पड़ा है कि यह अनियन्त्रित लोगो को दबाता है 
और अभद्र तथा अनीतिमान को दण्डित करता है।* दण्ड सब पर राज्य करता है, सबकी रक्षा 
करता है, यह न्याय के रक्षको के सो जाने पर भी जगा रहता है, बुद्धिमान लोग इसे धर्म कहते 
हैं ।*” यहा दण्ड और राजा फे एक ही अर्थ में प्रयोग किए जाने का उल्लेख एक विशेष उद्देश्य से 
किया गया है। राजा के लिए वल्लुबर ने 'इरैमाट्चि' अध्याय में 'इरै! शब्द का प्रयोग किया 
है। ईश्वर के लिए भी इर॑वन्‌ शब्द का प्रयोग हुआ है। यह राजा के देवी रूप की स्वीकृति 
है। राजा की शवित एवं न्‍्याय के लिए 'कोल” शब्द प्रयुवत हुआ है। गडरिये के समान ही 


१ ११४ (धर्मशास्त्र का इतिहास, पृ० ५८६) । 
अराजके हि लोकै>स्मिन्सबंतो विद्रुते मयात्‌ । 
रक्षा्थंमस्थ स्वस्थ राजानमस्‌ जत्प्रभु मनु ० ७३, शुक्रतीति १७१ । 
है (दण्ड,) अप्रणीतो हि मात्त्पन्यायमुदभावयति | 
बलीयानबल हि ग्रसते दण्डधराभावे ॥---कौ० अर्थ० १४४ | 
मात्स्यन्याया भिभृता भ्रजा मनु वैवस्वत राजान चक्रिरे ।--वही, १।३।३। 
सत्स्या इव जना नित्य भक्षयन्ति परस्परम |--वा० रा० अयो० ६७।३१॥ 
६ दण्डदचेन्त मवेल्लोके विनव्ग्रेयुरिमा' प्रजा । 
जले मत्स्यानिवाभक्ष्यन्‌दुबलानूबलवत्तरा ॥--महा ० शान्ति०, १५३० । 
और देलें, वही, १५३, १५।१२, १५४०, १५४३ इत्थावि। 
दण्डा भावे परिध्वसी मात्य्यों न्याय: प्रवर्तते ॥---कामन्दक०, २।४० । 
महाभारत शान्ति० , ६७।१६, कामन्दक ०, ११, गौँतम०, ११।२८। 
है. धमंशास्त्र का इतिहास, पु० (८७१! 
१० मनु० ७ हैए, महा» शर्ान्ति०, १४२, मत्त्य० ए२श।१४-१५। 


श्र ० 


व छ 


११६ हा तिदवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


राजा बरने हाथों मे दण्ड धारण करता है। गडरिये के दण्ड को भी कोल' कहा जाता है। 
राजा और प्रजा का सम्बन्ध गडरिये और भेडो के सम्बन्ध से भिन्‍न नही था। दोनों स्थितियों 
में अव्यवस्था रोकने, नियन्त्रण करने एवं समूह के हित के लिए दण्ड” (कोल) का उपयोग होता 
है।' 

राजा के गुण---निरुक्त (२।३) में राजन्‌ शब्द 'राजू” धातु से निष्पस्त माना गया है 
जिसका अर्थ है 'चमकना” परन्तु महाभारत (शान्ति १६।१२५)' ते राजा को “रण्ज्‌' धातु से 
निष्यन्स बताया है जिसका अर्थ है प्रसन्‍त करना'। राजा वही है जो प्रज्ञा को प्रसन्‍्त एवं सुखी 
रखता है ।* सभी राजनीति विषयक्ष ग्रथो मे श्रेष्ठ राजा के गुणो की चर्चा हुई है। भात्मसम्पन्न 
राजा के गुणों का विस्तुत व्याख्यान कौटिल्य ने किया है। जन समाज के हृदय को जीतने की 
क्षमता के लिए कुलीनता, धर्मपरायणता, धैर्य सम्पस्नता, बडें-बूढो से सम्मति लेने की प्रवृत्ति, 
सत्यवादिता, सदाचारिता, कृतज्ञता, उत्साह, अप्रमाद, सामन्‍्तो को वश भें रखने की क्षमता, 
दृढ़-सकल्प इत्यादि गुण राजा मे आवश्यक माने गये हैं। इन्हे अभिगामिक गुण कहा गया है (४ 
राजा के बुद्धि-विषग्रक गुणो में सीखने की विशेष आकाक्षा, अध्ययन एवं समभने की प्रवृत्ति 
तथा धारण करने की शक्ति, सुविचा रणा, वाद विवाद के उपरान्त निर्णय के प्रति आस्था का 
उल्लेख है ।" उत्साह सम्बन्धी गुणो में भौयं, अमर्ष, क्षिप्रकारित! एवं दक्षता का समावेश है ।* 

तिरुवल्लुवर ने राजा के गुणो में निर्भवता, दान, बुद्धिमत्ता, उत्साहु, सतकंता, विद्या, 
निर्भीक प्रकृति, मधुर भाषण, दया, धर्ममीति एवं नीति-बृढ़ता, प्रजा-सरक्षण का समावेश 
किया है ।९ इसके अतिरिक्त श्रेष्ठ व्यक्तियों का साहचयं,* सज्जनो की मंत्री, सोच विचार कर 


१ पफ्नढ बद्य089 78 4ए9ए7०फुप्रढ्ट 07 धार द्रिए8 9 8०९८फा/ क्षावे प6 $86०- 
ग्रहतप3 डांबरी बाल 00 गोल '(ए) जय पंबथाों। पय्रढ क#ऋशह ७३३ धोट शी2३० 
गला ते बए0 (॥6 एट०90५ छल धार शा6लफऊ, भव पार ए7220075१979 ए:एट्टा 
फल +पोछ बाते (॥6 क्प्योट्वे ज़8$ ग्रठ प्रयाह० 90 96 ए9८ट९१ (6 छात्क॒परटा'त 
बाते प्रोट शाल्टए ?.. $दका 20048-- 5प्रऊबातगब्रा40, 9. 7) 

२. रजिताइ्च प्रजा सर्वास्तेन राजेति शब्धते ।! 

धर्मशास्त्र का इतिहास--डा० काणे, पृ० ५६०। 

४ तत्न स्वामिसम्पत्‌-महाकुलीनो देवबुद्धिसत्वसम्पन्नों वुद्धदर्शी घामिक सत्यवागविस- 

इतज्ञ' स्थूलनक्षों महोत्साहोंडदीभसूत्र, शक्य सामन्तोदृढ़बुद्धि रक्षुद्र परिषत्को 
विनयकाम इत्याभिगामिकां गु्णा' ॥--कौ टिलौय अधंशास्त्रेमू, ६६६। १२ । 

५. दुश्ूषाश्नवर्णग्रहण विज्ञानोहापोंहतत्वातभिनिवेशा प्रशागुणा ॥--वही ६।६६।१॥३ । 

शौय॑ममर्ष शीघ्रता दाक्ष्य चोत्माहगुणा ॥--वहीं, ६।६६।१।४ । 

कुरल रद, ३८६, ३८७; शे८ष८, ३६० । 

तुलतीय--सडग्रह संवेधूतानां दान॑ च मधुरा च वाक ॥ महा० । 

एवं, अप्रमादेत्न शिक्षेया क्षमां बढि घृति मतिम्‌। 


भूताना सत्वजिज्ञासां साध्वसाधु न्र सवंदा।--बही, शांति० । 
८. कुरल ४४८) 


६ कुरल ४५०। 


जॉकर 


ब्न् 


अर्थ (पोदल) का तुलनात्मक अध्ययन & ११७ 


कर्मे में अवृत्त होता, लोकानु कूल कर्म,' खमवानुकुल कार्यरत होना' इत्यादि अनेकानेक शुभों 
का होना राजा में आवश्यक माना है। तिदवल्लुबर के अनुसार दीर्घसुब॒ता, विस्मरण, आसध्य' 
एवं निद्रा का किसी राज! में होता विनाश की ओोर अग्रसर करते वाली नाव के सदृद्न है।* 

तिरवललुबर एवं कौटित्य के राजा के यरुणों मे अवदमुत साम्य है। इसका कारण हैं---- 
बलल्‍्लुवर धर्म, अर्थ और काम में यद्यपि प्रतयमिकता आदर्श को देते हैं, पर क्षय -खण्ड में उतकी 
व्यावहारिक दृष्टि निरतर बनी रही है। राजा के आदर्श-रूप को कौटिल्य तथा अन्य विद्वानों 
ने जिस प्रकार समझा, वल्लुवर की दृष्टि उससे भिसन नहीं । हा, वल्लुबर ने अपने आदर्श राजा 
में दया, मधुर-भाषण इत्यादि का समावेश अवश्य कर दिया है। 

कबीर मूलत सनन्‍्यासी थे। उतकी रुचि समाज की व्यवस्था में, अथवा संसार के 
भौतिक पक्ष में अत्यल्प थी। जिस राज्य का राजा क्रूर, अन्यायी, विलासी हो, उत्त युग 
का कवि यदि व्यवस्था के प्रति विप्रोह नही कर सकता तो अपनी दृष्टि आध्यात्म की और 
प्रेरित करता है। इसी हेतु समकालीन राजा से निराश होकर कबीर ने राजाओं के राजा, 
राजाधिराज राम” के गुणो का वर्णव किया है जो समकालीन राजाओ को अधभ्रत्यक्ष आदर्श की 
शिक्षा माना जा सकता है। यही कारण है कि कबीर ने राजा को दो रूपों में प्रस्तुत किया 
है--आादर्श राजा की कल्पना एवं समाज में राजा का वास्तविक रूप | राम को आदणोें राजा 
के रूप मे कल्पित कर कबीर आदर्श रूप की प्रतिष्ठा करते हैं । 

ये सासारिक राजा तो धन-सम्पत्ति के लोभी हैं, कवन के प्रति इतका मोह, इनको 
नष्ट कर देता है।। घत पर गर्व करना व्यर्थ है क्योकि 'दिवस चारि की है पतिसाही ज्यूँ 
बनि हरियल पात ।/५ इसके लिए तो प्रत्यक्ष प्रमाण भी उपलब्ध है । रावण लका का छत्रपति 
था परन्तु उसकी सत्ता क्षण में ही नष्ट हो गईं, माता, पिता सासारिक सपदा, पुत्र, पत्नी कोई 
भी तो उसके साथ नहीं गया , कबीर के समक्ष जो राजा हैं, वे राज्य, सिंहासन, सुन्दर 
नारी-रमण एवं चदन, वस्त्र तथा कपू रादि का सेवन करने वाले हैं, कबीर उन्हें भी ससार की 
असारता एवं नध्वरता का सकेत देकर सदुकरम मे प्रवत्त करने का प्रयास कर रहे हैं ।* 

राजा समाज का पालन-पोषण करने वाला है, इस अथं में वह स्वामी है। परन्तु 
कबीर के युग में राजा अपने कत्तंब्य से च्युत ऐश्वयं-भोग में लिप्त हैं, अपने सामाजिक दायित्व 
से विभुख हैं। अपनी धारणा को स्पष्ट करने एवं आदर्श रूप को प्रस्तुत करने के लिए कबीर 


ब्‌ऊ 


कुरल ४६७, ४६७। 
« कुरल ४७०। 

कुरल ४ंदर। 

कुरल ६०५। 
« धन सचते राजा मूयें, अब ले कचन भारी ॥--कबवीर ग्रधावली, पु० १४६ । 
« बही, पृ० १६७ | 

रावन होत लक कौ छत्रपति, पल में गई बिहात । 

माता पिता लोक सुत बतिता, अति न चले सगात ॥--बही, पु० १६७ 
८. राज पाट स्थधासण आसण, बहु सुन्दरि रमणां । / 
चदन चीर कपूर बिराजत, बति वकूमरजां ॥--वही, पृ० १२८। 


दू ा उअध ७ आ 0 छ 


११८ ॥ लिरवस्‍्लुक्र एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


शाम का जश्रय लेते हैं। राजा राम जन-जन की पीडा को सममने वाले हैं,' राम स्यायशील 
हैं, जो जैसा कर्म करता है उते उसके अवुतार ही फल प्रदान करते हैं।* राम अपनी प्रजा की 
स्थिति का पूरा समाचार रखते हैं और उतके होते हुए किसी अन््र को अपनी पुकार सुनाने कौ 
आवश्यकता नही पडती /* राजा राम समाज को गतिविधियों को तियत्रित एवं सचालित 
करते हैं।* राम की कल्यता एक विशाल साम्राज्य के अविपति के रूप में की गई है। उनके 
यहाँ करोड़ो यूर्य प्रकाश करते हैं, उनके यहा कोटि ब्रह्मा बेद पढते हैं, उनकी आज्ञासे कोटि 
दुर्गा दृष्टो का मर्देत करती है, कोटि चन्द्र दीपक का काये करते हैं, तैतीसो देव उनके यहा 
भोजन पाते हैं, कोटि नवग्रह उनके दरबार मे रहते हैं, घर्मराज उनके प्रतिहार हैं, करोडो 
कुबेर उनके भडार भरते हैं, कोटि इन्द्र उनकी सेवा करते है, उनके दरबार मे यज्ञ होते हैं, 
करोडो गन्धवों की जयजयप्ार ध्वनि गूजती है, कोटि विद्याएँ उनका गुण कथन करती हैं, 
परन्तु उनके गुणों का पार नही पाती । यह राम ऐसे शक्तिशाली हैं कि उनसे रावण की सेना 
परास्त हुई, दुर्योधन मानहीन होकर मारा गया । उनके कोतवाब भी बावन करोड़ हैं, 
प्रत्येक नगर में उनके क्षेत्रपाल व्यवस्था करते हैं, उनकी छुटी लटें विकराल नृत्य करती हैं, ये 

अनन्त कलाओ के स्वामी 'नटवर-गोपाल' हैं। इतके सौन्दय का निर्माण कोटि कोटि कामदेव 

भरते हैं और घट घट मे मन का हरण करने वाले है।। इस प्रकार का विशाल चित्र जिसके समक्ष 

हो, परम दाक्तिमान राम (ईश्वर) का रूप जिसते मन में निद्वारा हो उसके समक्ष यदि लोभ- 

मोह से लिप्त ये सासारिक राजा कोई महत्त्व नही रखते तो अनुचित क्या है ? निश्चय ही 

कश्मीर का दृष्टिकोण आदर्श से प्रेरित है और इसी कारण लोक-व्यवहार में आने वाली साधा- 

रण भूलों को वे स्वीकार नहीं कर पाते। उतका कथन है कि जो कहने की बात है वह मैं 

अवश्य कहूगा। परन्तु समाज की स्थिति यह्‌ है कि यद्यवि कोई जानता नहीं है, फिर भी 

मासने की इच्छा का अभाव है, इसलिए आइचयं होता है | राजा राम इतने दयालु है कि जन- 

जन की बात को सुनते है, अपनी शरण में आने वाले को तनिक भी कष्ट नहीं होने देते, 
उसके अपराधों को क्षमा कर देते हैं।* इसी प्रकार अनेक अन्य स्थलों पर कबीर ने आदर्श 

राजा की कल्पना की है । 

इस स्थल पर एक स्पष्टीकरण देना उपयुक्त होगा । तिरुबल्‍्लुवर एवं कबीर दोनों के 

काव्य का लक्ष्य लोक कल्थाण है, परन्तु दोनो की कार्यविधि में निश्चित अन्तर है । कबीर के 

युग का सामाजिक एवं राज्य सगठन लोक-कल्याण की भावना से प्ररित नही था, वह एक 


१. जन की पीर हो 
राजा राम भल जाने ॥--कबीर ग्रल्थावली, पृ० १३५। 
२ जो जस करिहै सो तस पहहै राजा राम नियाई ।[--बही, पृ० ११७ । 
३ राम राइ कासनि करी पुकारा, 
ऐसे तुम साहिब जाननिहारा ॥--वही, पृ० ११४। 
४ राजा राम कर सो होई ॥--बही प्‌० १३३॥। 
बही, पृ० ११२, और देखे पृ० २११। 
६. कह रे जे कहिबे की होइ । 
ता को जाते ना को साने, ताथे अचिरज मोहि ॥---बही, पृ० १४६। 
७. राम राइ मेरा कट्या सुनीज, पहले बकसि अब लेखा लीजे ॥--वही, पु० १४६॥ 


न 


अर्थ (पोरुल) का तुलनात्मक अध्ययन & १४६६ 


विदेशी सत्ता का आधिपल्य था। वल्लुबर के समाज में ऐसी कोई जटिल स्थिति नहीं थी। 
इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ कि कबत्ीर के काव्य में राज्य का उल्लेख अपने युग की 
जटिलता की अहण किए हुए है। जहूः ऐसा नही है बहा आदर्श्ष राजा की कल्पना राम के 
सन्दर्भ में की गई है । वल्लुबर का लक्ष्य राज्य के विभिन्‍न अगों के गठत, कार्यविधि एव 
सामाजिक जीवन भें उसके प्रभावादि का क्रमबद्ध विवेचन रहा है। उन्होंने आदर्श और 
व्यवहार का अद्भुत सम्मिश्रण प्रस्तुत किया है। यही स्थिति राज्य के अन्य अगो का अध्ययन 
करते समय हमारे समक्ष आती है। अमा त्य, सेना, कोष इत्यादि राज्य के अगो के विषय भें 
कबीर और तिरुवललुबर काव्य मे युग और समाज के भेद के कारण दृष्टि-मेद उत्पन्न हुआ 
है । कबीर में दुदंशा का चित्रण और आदर्श की कल्पना प्रमुख है, वल्लुवर में आदर्श का 
विवेचन क्रमबद्ध ढग से उपलब्ध होता है। 

असात्य--राज्य के सात अथो में राजा के उपरान्त अमात्य' का स्थान है। 
कौटिल्य के अनुसार राजत्व-पद सहायको की मदद से ही सम्भव है, केवल एक पहिया कार्ये- 
शील नही होता, भ्षत राजा को चाहिए कि वह मत्रियो की नियुक्ति करे और उनकी सम्मतियां 
सुने ।! मनु का कथन है--एक व्यक्ति के लिए सरल कार्य भी अक्रेले करना कठिन है, तो 
हासन-कारयं जो कि कल्याण करना परम लक्ष्य मानता है, बिना सहायको के कंसे चल सकता है ?* 
कौटिल्य (१।६), मनु (७।५४), याज्ञवल्कश्न (१।३१२), कामन्दक (४॥२५-३०), शान्ति 
पर्व (११८।२,३), बालकाण्ड (७७-१४), अयोध्याकाण्ड (१००१५), अभ्विपुराण 
(२३६।११-१५) , राजनीति प्रकाश (पृ० १७४-१७८), राजधर्म कौस्तुभ (प० २५१-२५४) 
इत्यादि अनेक स्थलों में अमात्य के गृूणो की तालिका प्रस्तुत की गई है। ' मनु कहते हैं कि 
राजा वश क्रमागत, शास्त्रज्ञाता, शूरवीर, शस्त्र चलाने मे निपुण, उत्तम बश में उत्पन्न और 
परीक्षित मत्रियों की नियुक्ति करे।४ 

कौटिल्य के अनुसार मत्री देशवासी होना चाहिए, उच्च कुल का होना चाहिए, प्र भाव- 
शाली होना चाहिए। इसके अतिरिक्त कला-निपुण, दूरदर्शी समभदार, अच्छी स्मृतिवाला, 
सतत्त्‌ जागरूक, अच्छा वक्ता, निर्भीक, भेघावी, उत्साह एवं प्रताप से परिपूर्ण, चैंयंवान, भन, 
कम से पवित्र, विनयशील, चरित्रबल, स्वास्थ्य एव तेजस्विता से परिपूर्ण इत्यादि गुणों से युक्त 
भन्‍त्री ही कौटिल्य के अनुसार उत्तम है । कामन्दक का कथन है कि राजा को त्रुटिमय मार्ग से 
हटाना मत्रियों का कत्तंव्य है और मत्रियों की मन्त्रणा सुनना राजा का कत्तंव्य है। अच्छे 


१ सहायसाध्य राजत्व चक्रमेक न वतंते। 
कुर्वीत सचिवा/तस्मात्तेपा च॒ श्वणुयान्मतम्‌ ॥--कौ० अथे० ३।६।४। 
२ अपि यत्सुकर कर्म तदप्येकेन दुष्करम्‌ । 
विज्लेषतोइसहायेन कितु राज्य महोदयम्‌ ॥--मनु ० ७५५ 
३ धर्मशास्त्र का इतिहास--डा० काणें, पृ० ६२४-२४५। 
४. मौलाञ्छास्त्रविद शूरॉल्लब्धलक्षान्कुलोद्भवान्‌ । 
सचिवान्सप्त चाष्टो वा भ्रकुर्वीत परी क्षितान्‌ मनु ०, ७।४५४॥। 
भ धर्मझास्त्र का इतिहास--डा० काणे, पृ० ६२५ । 


१२० थ लिशबल्लुबर एव कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


कर्तेब्यशील भंत्रिगण न केवल मित्र है भ्रत्युत राजा के युरु हैं ।' 

वल्लुबर में अमात्य के लिए 'अमेच्चन्‌' शब्द का प्रयोग किया है। 'अमैच्चु' अध्याय में 
प्रयुक्त यह शब्द 'अप्ात्य' का ही रूप है।'* अमात्य के लिए 'उलहरुन्दार का भी प्रयोग हुआ 
है जिसका अर्थ है--निकट रहने वाला । ऋग्वेद मे आये अमात्य शब्द का अथे---हमारे घर में 
रहने वाला--इससे भिन्‍न नही है । 

अमात्य के गुणों (अर्मच्चु) के अन्तगंत साधन, काल, कर्म एवं उस कर को करने की 
विशिष्ट रीति के ज्ञान से युकत होना अनिवायं आवश्यकता है। इसके अतिरिक्त निर्भेयता, 
कुलीनता, सरक्षण शवित, अध्ययन से प्राप्त ज्ञान तथा दृढ़ प्रयास, आवश्यकतानुसार सम्बन्ध- 
विच्छेदत, सरक्षण तथा पृथक्‌ हुए व्यक्तित को पुन मिला देने की शक्ति से भी मन्त्री को सम्पस्त 
होना चाहिए। वल्लुवर के अनुसार अमात्य में विभिन्‍्त विषयों की समभने की विशिष्ट शक्ति, 
विश्लेषण के आधार पर विशिष्ट कर्म करने एवं अपने अभिप्राय को निर्भयतापुरवंक कहने की 
क्षमता होनी चाहिए | इस प्रकार का धर्मज्, ज्ञान-सम्पन्त वक्‍ता, एवं शक्ति को समभने वाला 
मर्मज्ञ ही मन्त्री होता है। केवल प्रत्थ-ज्ञान पर्याप्त नही, उसके साथ तीक्ष्ण बुद्धि का समावेश, 
लोक-व्यवहार को समझ कर उसके अनुकूल कर्म करना एवं दृढ़ता का भी समावेश अमात्य में 
बललुवर ने माना है । यदि राजा अनुचित करे, अज्ञानी बना रहे तो भी न्याय को दृढतापूर्वक 
ब्यकत करना अमात्य का कत्तंव्य-कर्म है।" इस प्रकार का निर्भीक मन्त्री, राजा का नेत्र है। 
अत उसका चुनाव ध्यानपू्वंक विचार करके करना चाहिए।" मन्त्री के सबल होने पर ही 
स्थायित्व प्राप्त होता है,* अन्यथा शात्रुओ के अभाव में भी राजा का नाश अवश्यम्भावी है।* 
परस्तु यदि मन्‍्त्री बाधा उपस्थित करने वाला हो तो वह सात करोड शत्रुओं से भी अधिक भय 
का कारण है, ऐसी स्थिति मे सात करोड शत्रुओ के निकट रहने मे ही भलाई है ।* 

बृत एवं गुप्तचर-- राज्य में दूत का एक विशिष्ट स्थान है । ऋग्वेद मे कई स्थलों पर 
अग्नि को दूत माना गया है। इसे यज्ञ मे देवो को बुलाने के लिए कहा गया है ।* महाभारत उद्योग 


१ धर्मशास्त्र का इतिहास--डा० काणे, पृ० ६२६ (कामन्दक ४।४१-४६) । 
२ मु छ०४ ९०९१ 0फ्द्ाए80 406 छण व 748 ऐश) पैदाएटतवे 407 9५9०), 
& 52838077 एतठत्ाव  #द्ाइदा॥ 20009 9 94 
है. ऋणेद ७॥१५॥३। 
४. कुरल अध्याय ६४। 
घुलनीय धर्मशास्त्रायंतत्वज्ञ सान्धि विग्रन हिको भवेत्‌ । 
मतिमान्धृतिमान्‌ हीमान्‌ रहस्थविनिगूहिता ।--महा ० शान्ति० ८५५३० । 
छ्व कुलीन सत्वसम्पन्त दाकतो$मात्य प्रशस्यते । 
देशकालविधानज्ञान्भत्‌ कार्य हितेषिण । 
यो वाप्यस्थिर सकलपों बुद्धिमानागतागस ।। इत्यादि--महा ० शान्ति० ८२। 
कुरल ४४५। २३,२४। 
कुरल ४४६ । 
कुरल ४४८ 
क्रल ६३६। 
ऋगेद, १।१२।१, १।१६१।३, ८।४४।३। 


ह्् डी €ढठ अर सूद 


अर्थ (पोदलू) का तुलनात्मक अध्यय्त ७ १२१ 


पर्य में दूत के आठ गज्जों का उल्लेख है---प्रतिसिधिष्ट (ढीठ ) नहीं होता चाहिए, कायर नहीं होना' 
चाहिए, दीघंसूती नही होता चाहिए, दबालु एवं सुशील हो, ऐसा हो कि दूसरे अंपने पक्ष में न 
मिला सकें, रोग रहित एवं मधुर-भाषी होता चाहिए।' मनु के अनुसार दूत शास्त्रजाता, इमित, 
आकार और चेष्टा को जानने वाला, शुद्ध-हृदय, चतुर, कुलीत, अनुरक्त, अच्छी स्मरण शक्ति 
बाला, देश और काल को जानने वाला, निर्मीकता आदि गुणों से युक्त होता चाहिए।' मनु 
दूत के महत्व को स्वीकार करते हुए कहते हैं--दूत ही शत्रु से भेल करा देता है और मिले हुए 
(शजु) से विप्रह करा देता है।' कामन्दक के अनुसार दूत तक और चेष्टा को जानने बाला, 
स्मृति वाला, शीघ्र प्राक्रमी, क्लेश और परिश्रम को सहने वाला, चतुरता, काल, बुद्धि उपाज॑त 
करने वाला होना चाहिए।* शुक्र के अनुसार दूत राजा के मन्त्रियों में से एक होता है। यह 
इंगित, आकार और चेष्टा का जानने वाला, स्मृतिमान, देशकाल का ज्ञाता, संधि, विग्नह आदि 
के विचार करने मे समर्थ, वाग्मी और निर्भमीक होता है ५ 

राजनीति शास्त्रों मे तीन प्रकार के दूतो का वर्णन है--(क) निसृष्टार्थ (वह, जिसे 
जो कहना है, उसे कहने के लिए पूर्ण स्वतन्त्र है), इस प्रकार के दूत को अमात्य का अधिकार 
रहता है। (ख) परिमितार्थ (निश्चित कार्य के लिए भेजा गया), यह भी मनन्‍्त्री के बराबर 
रहता है किन्तु एक चौथाई कम । (ग) शासनहूर (केवल राजकीय पत्र एवं सदेश ले जाने 
वाला ) , इसमे मन्त्रियो के केवल आधे गुण पाये जाते हैं ।६९ कुरल के प्रसिद्ध टीकाकार परिमेलहर 
ने इन तीनो प्रकार के दूतो का उल्लेख किया है। यहा यह उल्लेख करना उपयुक्त रहेगा कि 
बल्लुबर में इस प्रकार का कोई वर्गीकरण नहीं है। इस बात का भी कोई प्रमाण नही है कि 
वल्लुवर-पुग मे दूत-कर्म का इस प्रकार से वर्गीकरण किया गया हो । फिर भी यह तो सम्भव 


१ अस्तब्धमक्लीबमदीघधंसूत्र सानुक्रोश इलदणमहायेमन्‍्ये । 
अरोगजातीयमुदारवाक्‍्य दूत वदन्त्यष्टगुणोपपन्‍नम्‌ महा ० उद्योग० ३७।२७। 
२ दूत चंव प्रकुर्वीत सवंशास्त्रविशारदम्‌ 
इगिताकारचेष्टज्ञ शुर्चि दक्ष कुलोदगतम्‌ ॥ 
अनुरक्त शुचिर्दक्ष स्मृतिमान्देशकालवित्‌। 
वपुष्मान्वीतभीर्वाग्मी दूतो राज्ञ' प्रशस्यते ॥---मनु० ७।६३, ६४ । 
दूत एव हि सभत्ते भिन्‍नतस्‍्येव च सहतान्‌ ॥--मनु ० ७।६६। 
« प्राचीन भारत मे राजनीतिक विचार एवं सस्थाए--परमात्माशरण, पु० २७०। 
बही, पृ० २७१ (शुक्रतीति २५६) । 
अमात्य सम्पदोपेतो निसुष्टार्थ , पादगुणाहीन- परिमितार्थ , अधंगुणहीन शासनहर ॥ 
“--कौटिलीय अर्थक्षास्त्रमू, १११।१५१। 
एब-- दृताइच ये प्रकटमेव राजास्तरप्रतिगतागतमाचरन्ति । ते क्॒ञ त्रिविधा 
निसुष्टाथं सदिष्टार्था, शासनहराइचेति । तत्र निसृष्टार्था राजकार्याणि 
देशकालोचितानि स्वयमेव कथपबितु क्षमा । उबतसात्र ये परस्म निवेदयन्ति 
ते सदिष्टार्या | शासनहरास्तु राजलेखहारिणा तान्पूर्वप्रेषितानागतान्मन्त्रिसगत. 
पश्येत्‌ । दुष्ट्वा तद्वातामाकलण्य पुन. पुन. प्रेषयेत्‌ । 
->्याजश्० मिताक्षरा, पु० १०२-१० ३ | 
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१२१२ & तिरवल्‍्लुबर एवं कबीर का तुलतात्मक अध्ययन 


है ही कि परिस्थिति और आवश्यकता के अनुसार दूत को अलग प्रकार के अधिकार प्रदान किने 
जाते रहे हो 
दूर शब्द तमिल में ससक्ृत राजनीति शास्त्रों से ग्रहण कर लिया गया १ वह्लुबर 
ते दूत के गुणो का विस्तार से वर्णव किया है। इनके लिए प्रेम, बुद्धि और विचारपूर्ण वाक्‌- 
शक्ति आवश्यक है।* स्तेह सम्व्तता, उत्तम कुल में जन्म, राजा की इच्छा के अनुसार कर्म 
करना, दूत के आवश्यक युण माने गये है।' इसके अतिरिक्त कर्तव्यनिष्ठता, देश और काल 
का विचार रख ध्यान से कथन करनाएँ, बृद्धि, व्यक्तित्व तथा गश्भी र-अध्ययन से युक्त होना 
भी दूत के गुण है ।५ तिरुवल्‍लुबर के अनुसार विज्ञ, निडर, प्रभावी वक्ता, प्रत्युत्तन्नमति 
से युक्त, अत्यन्त निर्भीक वृत ही राजा का श्री सम्पन्न कराने वाला होता है। वह दूत के 
लिए समयानुकूल मधुर भाषण और प्रकाण्ड विद्वत्ता का उल्लेख विशेष रूप से करते है । 
गुप्तचर राज्य की आन्तरिक एव बाह्य घटनाओ की विस्तृत सूचनाएं एकत्र कर, राजा 
की शक्ति को ठोस धरातल प्रदान करता है। कोटिल्य, कामन्दक तथा याज्वल्क्य ने दृत और 
गुप्तवर में अल्तर को स्वीकार किया है। कामन्दक का कथन है कि दूत प्रकाश में कार्य करता है, 
किन्तु चर (गुप्तचर) छिपकर ।* उसका कहना है कि घर में इतनी योग्यता होनी चाहिए कि 
वह लोगो के मन की बात जान ले, उसकी स्मृति शक्तिशाली होनी चाहिए, मधुर-भाषी होना 
चाहिए, शीघ्रगामी होना चाहिए, उसमे विपत्तियों को सहने एवं कठिन परिश्रम करने की 
दाबित होनी चाहिए, उसे क्षिप्र और प्रत्युत्पन्तमति होना चाहिए ।" गुप्तचर द्वारा बेरागी साधू 
का वेश धारण कर काय करने का उल्लेख कौटिल्य ने किया है। कौटिल्य ने राज्य में राजा के 
विषय में एवं शासन काय के विषय में सन्‍्तोष॑ या असन्तोष का पता लगाने के लिए गृप्तच रोकी 
नियुक्ति का वर्णन किया है। विदेशों के रहस्यभेदन के लिए भी गुप्तचरों की सेवाएं ली जाती थी। 
गुप्तचर राजा के नेत्र हैं--इस प्रकार का कथन प्राय मिलता है। कामन्दक ने राजा 
को 'चारचल्षुमंह्रीपति” को उपाधि दी है। विष्णुधर्मोत्तर में 'राजानइचा रचक्षुप ' और 
महाभारत में चार पश्यन्ति राजान के द्वारा यही भाव अभिव्यक्त हुआ है।* वल्लुवर ने 
भी गुप्तचर को राजा का नेत्र माना है, नीति-ग्रथ राजा के द्वितीय नेत्र के समान है । 
तिरुवल्‍लुर ने दूत एव गुप्तचर भे विद्यमान अन्तर को स्वीकार किया है। राज्य के भीतर 
और अस्य राज्यो में होने वाली घटनाओं की सूचता प्राप्त करने का कार्य गुत्तच्र का था। 
गुप्तचर और नीति-प्रथ--ये राजा के उभय नेत्र है। प्रजा में हो रही अथवा होने वाली हर 
सम्भव घटना की शीघ्र जानकारी प्राप्त करना गुप्तचर के ही द्वारा सम्भव है। गुप्तवर का 
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कुरल ६०४। 

घमंदास्त्र का इतिहास, पु० ६३७ (कामन्दक १२२८) । 
बही । 

बही । (देखें, सहा० उच्चोग० ३४।३४) | 
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अर्थ (पोरल्‌) का तुलनात्मक अध्ययन छ हरे 


कमे है---कर्मचा री, बन्धुं, शत्र्‌ सभी का अस्वेषण करना । 

युप्तचर के प्रमुख युणो मे भयंकर से मयकर परिस्थिति में भी हृदयस्थ भाव को अधि- 
व्यक्त न होने देना, रूप-परिवतंन, गुप्त-विधयो को खौजमे की सामस्य तथा शात विकयों में 
पूर्ण स्थिर भाष का उल्लेख हुआ है। वल्लुवर का मत है कि झासत-व्यवस्था ऐसी हो कि एफ 
गुप्तचर को दूसरे गृप्तचर का भान न होने पावे, एक गुप्वचर की सूचना का अन्य दो गुप्तेरों 
की सूचना से मिलान करने के उपरान्त ही विश्वास किया जाये। गुप्तचर को बरागी का वेश 
धारण कर विकंट स्थलो मे प्रवेश करके विषयो का पता लेगाना चाहिए। राजा गुप्तचर के 
द्वारा वस्तुस्थिति का ज्ञान प्राप्त करता है। ऐसा न हीने पर विजय प्राप्ति का कोई अन्य मास 
नहीं है। गुप्तचर का सम्भान कभी भी व्यक्त रूप से तन किया जाये, ऐसा करना रहस्य को 
अभिष्यकत करने के समान होगा ।* 

कोब--कौटठिल्य का कथन है कि राज्य के समस्त व्यापार कोष (फूल) पर निर्भर 
करते हैं। इसलिये राजा को चाहिए कि सर्वप्रथम वह कोष पर ध्यान दे ।* 'कामन्दक ने तो 
यहा तक कहा है कि यह लौकिक प्रसिद्धि है कि राजा कोष पर आधारित है ।* मनु का कहना 
है कि राज्य कोप एवं शासन राजा पर निर्भर करता है अर्थात्‌ राजा को उन पर व्यक्तिगत 
ध्यान देना चाहिए ।* 

तिरुवल्लुवर 'धन-बल-निरूपण' (पोरुलूसेयल्‌वहै) के अन्तगंत धन-सगम्रह पर दल देखे 
है, क्योकि शत्रु के मिथ्याभिमानत को नष्ट करने का वह सर्वोत्तम शस्त्र है।। धन का सभ्र ह्‌ करने 
वाले को अन्य दोनो पुरुषार्थ---धर्म एव काम---एकसाथ सरलता से प्राप्त हो जाएंगे ।९ धन का 
ऐसा चमत्कार है कि तुच्छ ब्यवित को भी सम्मानित स्थान प्रदान करता है, इस प्रकार की 
शत अन्य किसी तत्त्व में नही ।" समाज की व्यवस्था ऐसी है कि निधंत का सब अपमान करते 
हैं परन्तु धनवान की प्रशस्ति गाई जाती है । दया का भाव स्नेह से उत्पन्न होता है परन्तु दया- 
शिक्षु का पालन-पोपण तो धन नामक धाय ही करती है ।* अपना घन हाथ में लेकर कमं-मार्ग 
पर अग्रसर होना टीले पर चढ़कर हाथी की लडाई देखने के समान है ।*”चत ऐसा दीपक है जो 
कभी नही बुकता और अपने स्वामी की बाधाओं का नाश करता है ।** इस प्रकार के महत्व- 
पूर्ण पदार्थ को उच्तित-अनुचित ढग से प्राप्त करने की प्रबल कामना होना स्वाभाविक है। अत 
बलल्‍लुवर ने कहद्टा कि न्‍्याय-सगत, निर्दोष रूप से प्राप्त हुआ धन, धर्म एव भानन्द का कारण 
१ कुरल अध्याय ५६ । 
२. कोषपूर्वा सर्वारम्भा । तस्मात्‌ पूर्व कोपमवेक्षेत !--कौटिलीय अथंशास्त्रम, १!२४।८।१। 
३ धमंशास्त्र का इतिहास, डा० काणे, पृ० ६६७ । 
४ बही, 
५ कुरल ७५६। 
६ कुरल ७६५०।॥ 
७ कुरल ७५११ 
5 कुरल ७५२ । 
€ कुरल ७४७१ 
७ कुरल उप] 
१ 


( 
१ कुरल ७५३। 


१४४ छा तिदवश्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


बनेगा ।' परन्तु जो घन वेभव दया एव प्रेम भाव से प्राप्त नहीं होता उसे अस्वीकार कर देवा 
चाहिए।१ उत्तराधिकार मे प्राप्त, चुगी इत्यादि करो से प्राप्त तथा शत्रु-दमत के पश्चात सप्र- 
हीत घन पर राजा का अधिकार होता है ।* 

सैन्य ऋग्वेद' मे सेता, अस्त्र शस्त्रो, युद्धो आदि का बर्णन कई बार हुआ है। 
सिनाती' शब्द ऋगेद मे (१०।८४।२) आया है जहा, युद्धाक्रोझ को सेमानी के लिए पुकारा 
गया है।! कामन्दक को कथन है कि परिपूर्ण कोष के रहने पर राजा अपनी क्षीण सेना बढ़ाता 
है, अपनी प्रजा की रक्षा करता है और उस पर उसके शत्रुगण भी आश्रित रहते हैं। बलशाली 
सेना के रहने पर मित्रो की सम्बत्ति तथा स्वय राजा के राज्य की सीमाए बढ़ती हैं, उद्देश्यों की 
क्षीत्र एव मनचाही पूर्ति होती है, प्राप्त की हुई वस्तुओ की सुरक्षा होती है, शत्रु की सेनाओ 
का नाश होता है।' सैनिको को युद्ध क्षेत्र मे सघषं रत रह कर मृत्यु ये भयभीत न होने के लिए 
प्रेरणा देने की परम्परा पुरानी है। पुरस्कारों का मोह दिया जाता था। इनमे स्व प्रघम लूटपाट 
का माल, भूमि इत्यादि, दूसरा क्षत्रिय-रूप में अपने कत्तेव्य का पालन तथा आदर- सम्मान 
एवं यश प्रमुख हैं ।* 

तिरुवल्लुव र ने 'सैन्य-सौष्ठव' (पड़े माटूचि) एव सैन्य-शौय (पडे च्चे एककु) के अन्तर्गत सेना 
के सगठन की आवश्यकता, उत्तम सेना के गुण एव सैनिको के आादशों का ही उल्लेख क्रिया है। 
सेना के गठन-सम्बन्धी विस्तार, शस्त्र-अस्त्र इत्यादि का उल्लेख कवि ते नहीं किया । कारण 
स्पष्ट है कि शास्त्रीय पद्धति से विस्तृत विश्लेषण उसका उद्देश्य नही, वह तो स्वगुगीन आवश्य- 
क्ता को समक्ष रखकर प्रमुख रूप से मार्ग-दर्शत-हेतु इन विषयो को प्रस्तुत कर रहा है। 

विभिन्‍न अगो से पुष्ट, बाधाओं से अविचलित, विजय प्रदायिनी सेना राजा की सर्व 
श्रेष्ठ सम्पत्ति है ।* सेना का सगठन इतना प्रबल हो कि स्वय यम द्वारा सक्रोध आक्रमण करने 
पर भी सगठित होकर शौयंपूर्ण ढग से उसका सामना करने में सक्षम हो ।* सेना की सख्या का 
महत्त्व नही, महत्त्व शूरता एवं सगठन का है । चूहो की अपार सख्या का सागर के समान ग्जन 
ब्य्थ है, क्योकि काले नाग के इवास मात्र से उनका सवंनाश हो जायेगा । * प्रबल सेना वही है 
जो शत्रु की वचना मे आकर क्षतिग्रस्त न हो और परम्परागत शौय॑ से युक्त हो । १! परम्परागत 
सेना की ही क्षमता है कि पराजय के सम्मुख भी अपनी अल्पशक्ति एव घावो की चिन्ता न कर, 
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अर्थ (पोशलू) का तुलनात्मक सच्ययत & हश५ 


राजा के साथ रहुकर प्रहार सह सकती है।' सेता के लिए श्षेष्ठ रक्षक हैं--औौगे, सम्मान, 
उत्साहबर्द्धनी एवं विध्वासपात्रता।' आक्रमण करने बाली सेना को रोक कर, उसको पति से 
अब्गत हो युद्ध मे अग्रसर होने वाली सेवा ही उत्तम है।' इस प्रकार की सेवा में अतेक स्थामी 
सौर होने पर भी यदि सेनानायक ने हो तो वह सेता ही नहीं है ।४ यदि सेना क्षीणता, स्थॉयी 
चुणा एवं निर्धनता से मुक्त हो तो उसकी विजय निश्चित है।! सेमानायक इतता प्रबल वीर 
हो कि उसके सामने डटना मृत्यु का आवाहन माता जाये।* वल्लुवर वीरत्व का प्रयोग दुर्बल 
पर नहीं अपितु प्रदल पर करने का परामर्ध्न देते हैं। जंगली खरगोश पर अचूक बाण प्रहार 
करने की अपेक्षा हाथी पर चुकते हुए भी भाला प्रयोग करता श्रेयस्कर है ।५ दया एवं कठोरता 
का अद्भुत सम्मिश्रण वीर व्यक्ति से होता चाहिए। शत्रु पर की गयी निर्दयता महान्‌ पौरुंष 
है पर यदि उस पर कोई दु'ख आन पड़ा हो तो उसकी सहायता करना इस पौरुष का प्रखर रूप 
है ।“ बोर सैनिक का शौय उसमें आश्चयंजनक क्षमता उत्पन्त कर देता है, विकट युद्ध के समय 
अपने हाथ के भाले को शत्रु के हाथी पर प्रहार करके लौटते समय घीर सं॑निक की छाती पर 
शत्रु द्वारा फेंका गया भाला चुत जाता है, वह प्रसन्‍न होता है, क्योंकि शत्र्‌ पर प्रयोग करने के 
लिए उसे एक और भाला प्राप्त हो गया है।"* बीर व्यक्तित के जीवन में बही दिन महत्वपूर्ण है 
जब वह युद्ध मे बड़े घाव प्राप्त करता है, अन्य दिनों को तो वह व्यथं मानता है।** 

प्रतिज्ञा कर, आवश्यकता होने पर युद्ध में मृत्यु का वरण करने को प्रस्तुत रहने बाले 
वीर के दोषो को कौन विचा रता है ? *' तिरुवल्लुबर वीर व्यक्ति के लिए उस मृत्यु को काध्य 
मानते हैं जिससे उसके राजा के नेत्रो मे भी अश्रु आ जायें ।'* इस प्रबल वीर के नेत्र सामने से 
शत्रु द्वारा भाला फेंके जाने पर भी नही कपकते, ऐसे बीर तो मृत्यु से खिलवाड़ करते हैँ ।*१ 

निष्कर्ष रूप में बल्लुतर का सेना, सेना-शौ्य एवं सगठन का वर्णन काज्यमय पद्धति 
पर है। करमबद्ध, तकंपूर्ण, विश्लेषण पर आधृत दृष्टि लेकर शास्त्रीय पद्धति नही अपनायी गई । 
सामाजिक जीवन मे शौयं, पराक्रम के महत्त्व की स्वीकृति देते हुए वह क्षमा एवं अपने से अधिक 
प्रवल व्यक्ति अथवा राज्य के सांथ सघषं को ही मान्य करार देते हैं। अवस रानुकूल दयाभाव 
एव दुबंल की रक्षा का भी दाथित्व धीर योद्धाओ पर ही है, ऐसी उनकी मान्यता है। 
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शैज्ञी--मनु ने राजा के लिए अच्छे मित्र के गुणी का वर्णन करते हुए कहा है---राणा 
झोता एवं भूमि पाकर इतना समृद्धिशाली नही होता जितना कि अटल मित्र पाकर, भल्रे ही 
बहू मित्र कम कोष वाला हो क्योकि भविष्य से वह शक्तिशाली हो जायेगा । एक लघु मित्र भी 
ग्रदि घणवान्‌ एव कृतज्ञ हो, उसकी प्रजा सन्तुष्ट हो और वह जपने हाथ से लिए हुए कार्य को 
अम्त तक करने बाला दृढप्रतिज्ष हो तो वह इलाचनीय है [' याजवल्वर का मत मनु के ही 
क्षदृश है। हिरण्य का लाभ और भूमि का लाभ -इन दोनों लामो से श्रेष्ठ मित्र का लाभ 
होता है। अतएब मित्र की प्राप्ति के लिए यरन करना चाहिए।'* कौटिल्य का मत इनसे 
नितान्त भिन्‍न है-- भूमि लाभ हिरप्प्लाभ एवं मित्रलाभ से श्रेयस्कर है तथा हिंरण्यलाभ 
मित्रलाभ ते श्रेयस्कर है । * 

कौटिल्य ने मित्र उन्हे मात्रा है जो वशप रम्परागत हो, स्थायी हो, अपने वश में रह 
सकें, जिनके विरोध की सम्भावना ने हो, प्रभु, मन्‍्ज, उत्पाह आदि शवितियों से युक्त जो समय 
आने पर सहायता कर सके ।* कामन्दक के अनुसार मित्र के गुण है---हृदय की पवित्रता, दया- 
खुता, वीरता, सुख-दु ख मे साथ देना, प्रेम, मित्र का कार्य सम्पन्त करने मे जागरूकता, 
सत्यभाव, एवं मित्र द्वारा वाछित उद्देश्यों के प्रति श्रद्धा ।४ 

तिरुवस्‍लुबर ने 'मित्रत।' के विषय पर विस्तृत विवेचन किया है। उनके कथन “राजा' 
के विषय में तो सत्य है ही, मानव-मात्र के लिए भी मार्य-दर्शन है । मित्रता (नट्पु), मित्रता 
का विवेचन ( नट्युआरायदल ) , चिर-परिचग्र (पढे में ), निकृष्ट मित्रता (तीनट्पु ), कूंठी मित्रता 
(कडानट्पु) इन पाच शीषेको के अन्तर्गत वललुवर ने मेत्री-सम्बन्धो, उसके लिए आवश्यक 
विचार-पूर्ण चुनाव, झूठी मिजता की स्थिति एव आदर्द्-मैत्री के लिए आवश्यक त्याग-माव 
पर विचार किया है। 

तिरुबललुवर बुद्धिमानों की मित्रता करने का परामश्ञ देते हैं क्योकि उनकी मित्रता 
बढ़ते हुए बालचन्द्र के ममान आनन्ददाथिनी होती है जबकि मूर्खो की मित्रता घटते हुए पूर्ण 
अन्दर के ममान होती है ।९ इस प्रकार के बुद्धिमान सज्जनो की मंत्री अधिकाधिक सम्फ्क से 


१६ हिस्ण्यभूमिसप्राप्त्या पाथिवों न तथधते। 
यथा मित्र ध्रुव लब्ध्वा कृशमप्यायतिक्षमम्‌ । 
धमंज्ञ व कृतज्ञ च तुप्टप्रकृतिमेव च । 
अनुरबत स्थिरारम्भ लघुमित्र प्रशस्यते मनु ० ७२०८, २०६ । 
२ हिरण्यभूमिल,भेम्यों मित्रलत्धिवंरा यत । 
अतो यतेत तस्प्राप्त्य रक्षेस्सत्य समाहित ॥--याज्वल्क्य०, १।३५२ । 
३ सहितप्रपाण मित्रहिरण्यमूमिलाभानामुसत्तरोत्तरो लाभ श्रेयान्‌ । मित्रहिरण्ये हि भूमिला- 
भाद्‌ भबत । मित्रहिरण्यलाभाद्यो वा लाभ सिद्ध शेपयोरन्यतर साधयति॥। 
“कटिलीय अरंशास्त्रमू, ७।६। (धर्मगास्त्र का इतिहास, पृ० ६८८) 
४. पितृपैतामह नित्य वश्यमद्ेध्य महल्लघुसमुत्थमितरि मिश्रसस्पत्‌ ॥। 
-कौटिलीय अथैशास 
४. धर्मशास्त्र का इतिहास, पृ० ६८९ । कर मम ट 
६ कुल ७८२ | 
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आने पर उसी प्रकार ऑनन्दत्नद होती जाती है जिस प्रकार अधिकाधिक अध्ययन से काव्य के 
रपतोदबोधन में वृद्धि होती है ।१ यह मित्रता हृदय को आनन्द प्रदान करने का स्रोत होतीं है।* 
अनुद्य के कर्म का अनुपम रक्षक मित्र ही है। दुख या विनाशकाल में इस प्रकार का सित्र 
व्नाशका री तत्ततो को हटाकर अच्छे मार्ग पर ले जातो है ।* ओढ़े हुए वस्त्र के खुलने पर 
जिस प्रकार हाथ तुरन्त्र बड़ा पहुचकर शरीर को ढक लेता है" उसी प्रकार मित्र के दुख का 
तत्काल निवारण करना ही मैत्री है।* इस प्रकार की संत्री का लो केबल अनुभव होता है 
कथन नही किया जाता क्योकि 'मेरे ये मित्र ऐसे सहायक हैं और हम उनके ऐसे है'--इस प्रकार 
गौरवान्वित करते हुए कहने से मित्रता की महिसा मद पड़ जाती है।* मित्र का अधिकार 
केवल हसी और आनन्द का नहीं अपितु सीमोल्लघन होने पर आगे बढ़कर डाटने का भी है (६ 
ये सित्र कभी विलग नही होते और यथासम्भव सहायता करते रहते हैं ।* 

इस प्रकार के महृत्त्वपुर्ण व्यक्ति का चुनाव निए्चय ही सावधानी की अपेक्षा करता 
है। मित्र बनने के पदचात स्नेहपूर्ण व्यक्ति के लिए स्वतन्त्रता नहीं रहती क्षत्र विवेचन के 
उपरान्त ही मित्र बनाना चाहिए।'” पूर्ण विवेचन के अभाव मे मैत्री सम्बन्ध करना मृत्यु-सदृश 
भयकर हो सकता है ।*६ इसे ध्यान मे रख गुण, वश, दोष तथा स्थायी बन्धुओ के स्वभाव को 
समभ कर,'* उच्चकुलोत्पन्न, अपने दोषो पर लज्जित होने वाले, १ आवश्यकता पड़ने पर डाट- 
डपट कर लोक-री ति का ज्ञान कराने वाले, * विषम परिस्थिति में साथ न छोडने बाले *५ 
निर्मल स्वभाव वाले सज्जन की मंत्री करनी चाहिए ।** विपत्ति के समय जो साथ छोड दे, ऐसे 
लोगो की मित्रता का मृत्युकाल में स्मरण हृदय को तप्त कर देगा।!* वल्लुबर तो यहां तक 
कहते हैं कि विपत्ति मे भी एक प्रयोजन निहित है--त्रह भित्र के स्वभाव की विशालता का 
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१सद थे तिशवललुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


सांपदण्ड है।' असम्बद्ध, मूर्थ व्यक्ति की मित्रता, कुछ देकर ही सही, छोड देता जाभफद हैं।* 
मित्रता की स्वीकृति के उपरान्त मित्र के उचित-अनुचित सभी कर्मों को भी स्वीकार करना 
पढ़ता है। वल्लुबर कहते हैं--'चिर परिचित मित्रता से क्‍या प्रयोजन, यदि मित्र के अधिकार 
पूर्ण किए हुए कम को स्व॒य किया हुआ जैसा न माना ? 
मित्रता के इस आदर्श रूप के साथ ही वल्लुवर ने सम्भव व्यावहा रिक रूप का सकेत 
भी दिया है। निकृष्ट मित्रता को परखने के कुछ आधारो को स्पष्ट किया है। घर में एकान्त 
में मैत्री प्रकट करता और मरी सभा में निन्दा करना, अपना लाभ हो तो मैत्री करना अन्यथा 
सम्बन्ध-विच्छेद कर लेना, स्॒लाभ को प्राथमिकता देना," सम्भव कम को भी असंम्भव 
बना देना,' कथनी कुछ और करनी कुछ" इत्यादि कुछ आधार ऐसे हैं जो मेत्री और 
निकृष्ट मंत्री में अन्तर करते हैं। वल्लुबर का कहना है कि अपने लाभ को समक्ष रखने वाले 
मित्र, धनाथ्ित वेश्याए और लुटेरे एक समान हैं । मूढ़ व्यक्तित की मैत्री की अपेक्षा बुद्धिमान 
की शत्रुता कोटिगुणा लाभप्रद है । अन्तर से कटु पर बाहर से हसमुख की मित्रता की अपेक्षा 
शत्रु की घृणा दश कोटि गुणा लाभदायक है।* असम्य व्यक्ति की मित्रता प्रत्यक्षत कितना ही 
आनन्द प्रदान करे, पर उसके घनिष्ठ होने से शिथिल पडना अधिक रुचिकर होता है," इसलिए 
वल्‍लुवर का दृढ़ मत है कि युद्ध क्षेत्र में योद्दा को गिराकर भाग जाने वाले मूढ अदव जैसे 
ब्यक्ति की मित्रता की अपेक्षा अकेला रहना श्रेयस्कर है ।**! 
निकृष्ट मंत्री मे मित्र मूह, असम्य, अपने लाभ को प्राथमिकता देने वाला, कथनीं- 
करनी में भेद करने वाला होता है पर यहा हृदय में मित्र को सप्रयास हानि पहुचाने का भाव- 
नही'रहता । यह स्थिति मूठी मित्रता से भिन्‍त है । यहा जागरूक रूप से हानि करने का लक्ष्य नही 
रहता, जबकि भूडी मित्रता मे ऐसा होता है। बललुवर इस प्रकार के मित्र-वेद्य मे शत्रु से साव- 
धान रहने का सकेत देते हैं। ये लोग बाहर से बन्धु बने हुए भी हृदय से बन्धु नही होते। 
इनकी मिश्नता वेइया के मन के समान अस्थिर होती है ।** मुख पर मधुर हास्य सहित रहकर 
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मत में अंचषता से गुक्त रहने वाले व्यक्तियों से सतके रहना चाहिए।'* मैत्री में हृदयों का मिलना 
अगवश्यक है अत जिंससे सन ते मिले उसके कथतों पर विश्वास ने करे ।* मित्र के समान लपाभ- 
प्रद, अच्छे विषयों का कथन करते पर भो झत्रुओ के बचनों की पहचान हो जायेगी (* सस्भव 
है कि शत्रु के विनय-युवत हाथो में शस्त्र छिपा हुआ हो, अत उसके आसुओ पर भी विद्वासं 
ने करो । समाज में आपकी प्रशस्‍्ति गाकर, हृदय में निन्‍्दा का भाव रखने वालों के साथ 
प्रत्यक्षेत मधुर सम्बन्ध रखो, पर उनको समाप्त कर डालो ।" क्षत्रु का विरोध करने में अवमर्थे 
हो ती मूठी मित्रता कर उसका सामना करो ।* शत्रु आपके समक्ष कुंकने लगे तो भी उप्तका 
विश्वास ने करो क्योकि धनुष का भुकाव हानि की पूर्व -यूचना देता है ।५ सद्प्रत्धों के अध्ययन 
के उपरान्त भी दात्रु-स्वभाव वाले के हृदय की घृण। दूर नही हो गी ।* 

बुर्य (किला अथबा राजधानी )--याज्ञवल्क्य ने लिखा है कि दुर्ग की स्थिति से राजा 
की सुरक्षा, प्रजा एव कोष की रक्षा होती है।' मनु ने राजधानी का स्थान दुर्ग से पूर्व माना 
है। मेधातिथि एब्र कुल्लूक के अनुसार राजधानी पर शत्रु के अधिकार से गम्भीर भय उत्पन्त 
हो जाता है वयोकि, वही सारा भोज्य पदार्थ एकत्र रहता है, वही प्रमुख तत्व एवं सैन्यक्ल 
का आयोजन रहता है अत यदि राजधानी की रक्षा की जा सके तो परहस्तगत राज्य लौदा 
लिया जा सकता है और देश की रक्षा की जा सकती है |!” दुर्ग के निर्माण का कारण स्पष्ट 
करते हुए मनु ने कहा है--दुर्ग मे निवास करने वाले राजा को दात्रु जौत नहीं सकता । किले में 
रहने वाला एक धनुर्धारी सौ योद्धाओ से और सौ घनुर्धारी योद्धा दस हजार योद्धाओ से लड़ते 
है । इस कारण राजनी तिज्ञ दुर्ग की प्रशसा करते हैं।' * 

वल्‍लुव॒र के अनुसार दुर्ग कमंठ योद्धा ओं के लिए भी महत्त्वपूर्ण है और भयभीत जन के 
लिए भी रक्षा का काये करता है। दुर्ग के लिए आवश्यक उपकरणों मे माणिक्य के समान स्वब्छ 
जल, विशाल भूभाग, ऊचे पव॑त एव शीतल छाया से युक्त सुन्दर वन हैं । यह दुर्गे ऊबाई, चौड़ाई 
(विस्तार), दृढता तथा दुर्जेयत्व से सम्पन्न होना चाहिए। सुरक्षा की दृष्टि से छोटे स्थान का 
भी निर्माण किया जाता था और साधारण व्यवहार के लिए अत्यधिक विशाल स्थल भी रखा 
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, ३० थ विहतल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


जाता था। इसके भीतर प्र बुर लादय सामग्री, सभी आवश्यक पदार्थ एव अन्य साधारण सुवि- 
धाओं का आयोजन रहता था। मावश्यकता पडने पर विषम परिस्थितियों में सहायता प्रदान 
करने के लिए यह दुर्ग योग्य वीरो से युक्त होता था। इसके निर्माण में यहू ध्यान रखा जाता 
था कि घेरा ढडालकर अथवा घेरा डाले बिना युद्ध करके, अथवा पड़्यन्त्र इत्यादि से इसे हस्तगत 
ने किया जा सके । यदि शत्रु अपनी प्रवीणता से घेरा डालने में सफल हो जाए तो भी दुर्ग के 
भीतर ही सुदृढ़ रह कर युद्ध करने के लिए आवश्यक दावित (धन-धान्य, युद्ध-सामग्री, अन्य 
आवेश्यक सुविधाए) की व्यवस्था का उल्लेख हुआ है ।* 
तिरवल्लुबंर और कबीर के काण्य मे धर्म-विषयक मान्यताओं मे अद्भुत साम्य है, परन्तु 
अर्थ-विषयक विवेचन-पद्धति पर्याप्त भिन्‍त है। तिरुवल्लुबर काव्यमय पद्धति से, ऋ्रमबद्ध विवे- 
बन कर आदर्श राजा, अमात्य एव राज्य के अन्य अगों का उल्लेख करते हैं। कबीर के लिए इन 
सबका कोई महत्त्व नही । उनके काव्य में 'गढ' प्राय शरीर के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है--'छूटी 
फौज आनि गढ़ घेर॒यी उडि गयौ गूडर छाडि तनी , '* 'पच् चोर गढ मरा गढ़ लूटे दिवस से 
सभा इत्यादि से दृष्टि-वैभिन्‍्य स्पष्ट है। रावण ने कचन के कोटि गढ़ निर्मित किए पर उससे 
भी मृत्यु का ग्रास बतना पडा इत्यादि कथनों के मूल मे जगत्‌ की असारता, जीवन की नश्व- 
रता का स्वर ही प्रमुख रहा है। राजा का उल्लेख करते हुए स्पष्ट क्रिया जा चुका है कि युगीन 
परिस्थितियों से बाध्य होकर कबीर ने आदर्श की कल्पना 'राम' के माध्यम से की और तत्का- 
लीन राजाओ के अनुचित कर्मों की तीव्र आलोचना एव भर्त्मना करते हुए दृष्टि प्राय यह रही 
कि 'सतोभा राज बिभव बडि पाई, अत त काहु संग सहाई ।" अमात्य, दूत, गुप्तचर इत्यादि का 
वर्णन कबीर में नही हुआ, इस दृष्टि वैभिन्‍्य का कारण उद्देश्य-वैभिन्‍्य के अतिरिक्त युग- 
वेभिन्य भी है! 
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राज्य का उद्देश्य है--लोकस ग्रह, लोक-कल्याण । यह दो रूपो में सम्भव है---राज्य के 
द्वारा, प्रजा के द्वरा। तिरुवल्लुवर-काब्य का प्रथम उद्देश्य मानव है--उच्च कोदि के 
सज्जन, सदाचारी, धर्म के मार्ग पर दृढ, समाज-कल्याण की प्रेरणा से ओतप्रौत 'मानव' । इस 
दृष्टि से समाज के साधारण प्राणी से लेकर राजा, असात्य अथवा राज्य के सचालन में सलस्न 
समस्त व्यक्ति इसी लक्ष्य की प्राप्ति के लिए कार्यरत हैं। फलत जो नियम राजा, अमार्य 
इत्यादि के लिए हैं, वही नियम स्यूनाधिक रूप मे समाज के प्रत्येक मनुष्य के लिए हैं। केक्‍्ल 
अधिकारी वर्ग के लोगो के विशिष्ट गुण-सम्पन्न होने से समाज का स्तर ऊचा नही होता, समाज 
का विकास समाज के प्रत्येक मतुष्य के स्तर पर निर्भर करता है। इस दृष्टि से हम मानव के 
विकास की प्रक्रिया पर विचार करें तो जन्म के उपरान्त परिवार में धीरे-धीरे विकास करता 
हुआ बालक वय-प्राप्ति तक शिक्षा ग्रहण करता हु आ, साधररण गुणो को विकसित करता है। 
विकास की प्रक्रिया मे एक स्थिति सामाजिक सम्बन्धो की आती है। सगी-साथियो का चुनाव, 
सामाजिक सम्बन्धों मे मीठे-कड_वे अनुभव और अनुशासित जीवन के लिए आवश्यक गुणों यथा 
शिष्टाचार, लज्जाशी लता इत्यादि से उसका परिचय होता है। दिन-प्रतिदिन के कर्म करते 
हुए वह कम, शक्ति, समय, स्थल इत्यादि के अतिरिक्त कर्म की रीति से अवगत होता है। 
यही नहीं अनेकानेक प्रयत्नों के उपरान्त भी समाज मे श्रुटिया रहेगी ही यथा मूढता, दरिद्वता, 
याचना इत्यादि । इनको सामाजिक जीवन की रूपरेखा से विलग कर पाना ध्यावहा रिक रूप में 
कभी सम्भव नहीं हो पाया । इस दृष्टिकोण से हमने वल्लुवर-काव्य के अर्थ-खण्ड (पोरुलू) के 
सामाजिक-जी वन को, अध्ययन की सुविधा के लिए, निम्न उपखण्डो में विभाजित किया है--- 

(भ) मानव के विकास की प्रक्रिया 

(आ) सामाजिक सम्बन्धों के विभिन्न रूप 

(इ) कम की विधि 

(६) सामाजिक जीवन का दुबंल पक्ष 

यह स्पष्ट किया जा चुका है कि राजा, अमात्य, दूत, गुप्तचर इत्यादि के लिए विशिष्ट 
गुणों की आवद्यकता है । यह आवश्यकता सामाजिक जीवन में उस विश्विष्ट दागरित्व की पूर्ति 
के लिए है पर समाज का प्रत्येक प्राणी भी कुछ मिद्दिचत गुणों से सम्पन्न होना चाहिए । यह 
आदहों की स्थिति है और व्यवहार के लिए आदर्श की कल्पना अनिवार्य आवश्यकता है! 
बल्लुवर जानते हैं कि यह आदशें है, व्यवहार में कुछ अन्तर आना स्वाभाविक हैं! फलत वह 
कुछ सन्दर्भों में व्यवह्टार का उल्लेख करते हैं। मृढ़ता, अहंकार, दरिद्रता, याचना इत्यादि ब्यव- 
हार के कदु-सत्य हैं जिनसे सामाजिक जीवन स्वय को असपृत्तत नहीं कर पकता। 


११२ छा तिरवल्लुब्र एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


भानव के विकास की प्रक्रिया 


माता-पिता के प्रेम और दुलार में विकास प्राप्त करता हुआ बालक समाज में अपनी 
प्रथम स्थिति से अवगत होता है। शिक्षा की प्रक्रिया यही से प्रारम्भ होती है। मानव की आन्त- 
रिक मूलमूत शक्तियो का विकास और उनका ज्ञान ही शिक्षा है। शिक्षा की प्रबल आवहय- 
कता को स्वीकार करते हुए वल्लुवर कहते है--'अक' और “अक्षर' प्राणिमात्र के नेत्र कहलाते 
हैं।' जो शिक्षित हैं वे नेत्रयुक्‍त हैं, अधिक्षित के नेत्र तो मुख पर दो घाव-मातष हैं।' इसलिए 
आवदयक विधयों का निर्दोषपूर्ण अध्ययन करना चाहिए तदनन्तर उनके अनुसार व्यवहार करने 
में स्थिर रहना चाहिए।" शिक्षा पृथ्वी के कुए के समान है, कुआ जितना गहरा खुदेगा, उतना 
ही अधिक जल निकलेगा, व्यक्ति जितनी अधिक शिक्षा प्राप्त करेगा उतनी ही तीत्र उसकी 
बुद्धि बनेगी। इस प्रकार के विद्वानू का मिलन आनन्दप्रद और उससे बिछुडना हृदय को 
व्यधित करता है। शिक्षित के लिए सभी देश और सभी नगर अपने बन जाते है । शिक्षा 
ग्रहण करने वाले के लिए भी आनन्दप्रद है एव ससार के लिए भी आनन्द का स्रोत है, फलत 
बुद्धिमान इसका अधिकाथिक उपार्जन करने की इच्छा करते है। यह एक अनइवर, महान्‌ 
सम्पत्ति है।* इस प्रकार शिक्षा का महत्त्व प्रतिपादित कर मानव के विकास की प्रक्रिया भे 
उत्तकी आवश्यकता कवि ने सिद्ध की है, पर इस विषय को सकारात्मक रूप मे उपस्थित करने 
के उपरान्त नकारात्मक रूप को भी ग्रहण किया । यदि शिक्षा इतनी महत्त्वपूर्ण है और सामा- 
जिक जीवन के लिए अत्यावश्यक है तो अशिक्षा का उल्लेख कर शिक्षा के अभाव से उत्पन्न 
दोषो का भी वर्णन कवि-कर्म के अन्तगंत आ गया । 
जुए के नियमो को समभे बिना पासे खेलना पराजय की ओर कदम है, तत्त्व-युक्त 
ग्रन्थों के अध्ययन के बिना विद्वत्‌-सभा में प्रवेश करना इससे भिन्‍न नहीं।* अशिक्षितो की 
तुलना मे विशद ज्ञान-ग्रन्थो मे निष्णात व्यक्ति ठीक उसी प्रकार है ज॑से पशुओं की तुलना में 
मानव ।" उरोज-रहित नारी की प्रेम करने की अभिलाषा और विद्वत्‌ू-सभा में अशिक्षित के 
भाषण करने की अभिलाषा एक समान है ।* यद्यिपि अशिक्षित भी जीवित कहलाते है पर वह 
निष्प्रयोजन ऊसर भूमि के समान है ।* श्रेष्ठ कुल में उत्पन्न होकर भी अशिक्षित का सम्मान 
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नहीं और सिम्तेकुल में ज॑न्म लेकर भी शिक्षित सम्माननीय है ।' सूदम, श्रेष्ठ एवं तीत्र बुद्धि से 
रहित व्यभित का रूप-लाचण्य शुआ मिट्टी से नि्भित गुड़िया के सुन्दर रूप के सदश ही है । 
शिक्षित के सम्मुख मौत घारण किये रहे तो अशिक्षित भी बड़े सभ्य माने जायेंगे ।* 

कथन से श्रतरण का महत्त्व अधिक है। श्रवण के माध्यम से अशिक्षित व्यक्ति भी ज्ञात 
की प्राप्ति कर सकता है। ग्रन्थ-जान और सज्जनों की आत्मानुमृति से उत्पन्त ज्ञान में एक 
सिश्चित अन्तर है। विद्व ज्जनों के कथन ग्रन्थ-शान को विकास प्रदान करते हैं और व्यक्ति को 
व्यावहारिक जीवन का वास्तविक रूप दशाले हैं। जिह्ना का स्वाद निम्न है, विद्वानों के सरस 
बचत सुनने का स्वाद अनुपम है। सूक्ष्म-श्रवण से बचित व्यक्ति नर भाषी नहीं हो सकता। 
संच्चरित्र के कथयम फिसलन पर चलते समय आधार-दण्ड के समान सहायक होते हैं। बिद्वानों 
के कथन में इतना रस है कि उसे सुनते हुए व्यक्त खाना-पीना लक विस्मृत कर बैठता है।* 
अच्छी बात प्रत्येक की सुननी चाहिए क्योकि अवसर आने पर वह विशिष्ट गौरव का कारण 
बनती है । श्रवण से प्राप्त ज्ञान की सम्पत्ति सभी सम्पत्तियों से श्रेष्ठ है।” इन कथनों को 
सही परिप्रेक्ष्य मे देखने की बात वल्लुबर ने 'अरिवुड्मे' अर्थात्‌ 'बुद्धिमत्ता” अध्याय में कही 
है--कोई विषय चाहे किसी से सुतें, उसमे निहित सत्य को देखना ही बुद्धिमता है ।५ 

शिक्षा की प्राप्ति, अशिक्षा का त्याग एवं श्रवण से प्राप्त ज्ञान के उपरान्त ही व्यक्ति 
बुद्धि-सम्पन्‍्न होता है। इस स्थिति तक आत्ते-आते सामाजिक जीवन में वह प्रवेश कर चुका 
है । वललुबर ने इस स्थल में “बुद्धि मत्ता' की व्याख्या की है। मन का नियन्त्रण इस सन्दर्भ में 
प्रबल आवद्यकता है। सभी इच्छित स्थानों पर मन को जाने से रोक कर अशुभ से हटा कर, 
शुभ मार्ग की ओर प्रवृत्त करना बद्धिमत्ता है।* बुद्धि विध्वस मे रक्षा करने का साधत और 
शत्रुओं से भी नष्ट न होने वाला सुदृढ दुर्ग है। इस स्थल पर वल्लुवबर व्यावहारिकता को 
स्पष्ट करते हुए कहते हैं--जंसा व्यवहार लोक में हो, उसी प्रकार का व्यवहार करना बुद्धि मस्ता 
है ९ अपने विचारो को सरल रूप में स्पष्ट करना, दूसरे के गम्भीर तत्वों को समभने का प्रयास 
करना, लोक को मित्र बनाना, मित्र के सम्मुख और पीछे सदभाव बनाए रखना," बुद्धिमत्ता 
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के साधारण परिणाम हैं। इस प्रकार के व्यक्ति भविष्य को देखने में समय दुरद्शी होते हैं।* 
बुद्धिमान के पास कुछ भी ते हो तो भी वह सर्वंसम्पन्न है, बुद्धिहीन सर्वसम्पत्न होकर भी 
कंगाल है ।* 

ज्ञात की प्राप्ति के उपरान्त अन्य गुणों के विकास पर दृष्टि डालनी चाहिए । वल्लुबर 
शान के ऐकान्तिक रूप की स्वीकृति नहीं देते । उनके लिए ज्ञान का विस्तार, उसका सामा- 
जिक वितरण आवश्यक है। स्वय अध्ययन किये हुए ग्रन्थो को दूसरो को समझाने की शक्ति से 
रहित व्यक्षित गधहीन पृष्प-गच्छ के समान होते हैं।' थोड़े से निर्दोष शब्दों में विचारी की 
अभिव्यक्ति करने में समर्थ व्यवित ही सफल हैं ।* बोल वह जो सुनने वाले को बद्ीमूत कर ले 
और न सुनने वालो मे भी सुनने की इच्छा उत्पन्त कर दे ।! विचारों को सबार कर कथन 
करने वाले मधुर-भाषी के आदेश शीघ्र ही सारा ससार सुनेगा ।* वाकपटुता विशिष्ट गुण 
है," 'शब्द' विकास और विनाश दोनों का कारण है।“ अत शब्द की शक्ति को समझकर 
उसका प्रयोग करना चाहिए।* स्वय प्रिय कथन करना, दूसरो के कथनों के प्रयोजन को 
हृदयगम करना निर्मल स्वभाव वाले महान्‌ ब्यक्तियों का सिद्धान्त है।*” बाक्‌पटु, निरालस्य 
और निर्भीक व्यक्तित से कोई विरोधी नही जीत सकता ।!! 

शिक्षित, ज्ञानी, 'शब्द' पर नियन्त्रण रखने वाले व्यक्ति के लिए भी सभा एक परीक्षा 
होती है। सभा को समझना, सभा के अनुकूल व्यवहार करना, सामाजिक जीवन में सदा 
महत्त्वपूर्ण रहा है। वल्लुवर इस विषय में कुछ आधारभूत सकेतो के माध्यम से विद्वज्जनों का 
मार्गदर्शन करने का प्रयास करते हैं। श्रेष्ठ विद्वानो की सभा के प्रभावोत्पादन मे समर्थ मू्खों 
की सभा में भूलकर भी न बोले ।** स्वजन से रहित सभा में किसी विषय पर बोलना स्वीकार 
न करो अन्यथा वह अशुद्ध आगन में गिराए गए अमृत के समान होगा।** दाब्दो के क्रम की 
एरबित का स्पष्ट ज्ञान रखने वाले सभा को समझकर, ध्यान से दब्दो का व्यवहार करें।*  ज्ञान- 
सम्पन्न व्यक्ति को पहले श्रोताओं के श्रवण की अभिलाषा को स्पष्टत समझना चाहिए और 
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फिर उसी के अनुंसार छथ्दों का प्रयोग करना चाहिए।' जो व्यक्ति सभा को समझे बिता 
कुछ कथन करते हैं वे शब्दों की रीति से अनसिज्ञ होते हैं।' अंध्ययन-सम्पन्त व्यक्ति कौ 
विद्या विशुद्ध-रूप से शब्दों के भाव को समभने वाले विद्वान्‌ के सम्मुख ही प्रकाशित होगी रै 
इसलिए अेष्ठ वृद्धि वाले व्यक्त के सम्मुख बोलना विकसित हुई कृषि को जल से सिचित करते 
के समान है ।* बुद्धिमान के सम्मुख बुद्धिमान जैसा ही सम्शाषण करो, और बुद्धिहीन के 
सम्मुख सफेद चूने के समात वैसे ही बन जाओ ।* इसी प्रकार श्रेष्ठ ज्ञानी के समक्ष बढ-चढ़कर 
सम्भाषण न करने का संयम मनुष्य के प्रयोजल-सम्पस्न विषयी में प्रधपन है ।( सभा को सम् 
कर उसके अनुकूल आचरण करना विद्वान का लक्षण है पर शान का विस्तार अभिव्यक्तित से 
होता है, विभिन्‍न ग्रन्थों के अध्ययन के उपरान्त भी विद्वत्‌ू-सभमा से भयभीत होने वाले व्यक्ति 
अनपढ़ों मे भी मिम्न हैं ।५ निडर होकर सभा का सामना करने का परामझ्ं देते हुए वल्लुबर 
कहुते हैं कि सभा में भयभीत होने वाले के हाथ मे सदृग्रस्थ वसे ही व्यर्थ हैं जैसे संग्रामस्थल में 
हत्रु से डरने वाले के हाथ मे तलवार ।< जो विद्वतृ-सभा को अपने भाषण से प्रभावित न कर 
सके उसका अनेकानेक ग्रन्थों का अध्ययन निष्प्रयोजन ही होता है | ऐसा व्यक्ति सप्राण होकर 
भी निष्प्राण-सदृश है ।' सभा के सम्मुख निर्भीक भाषण देता संग्रामस्थल मे प्राण देने से भौ 
कठिन है, इसीलिए वल्लुवर का कथन है--शत्रुओ के सपम्राम-क्षेत्र में समाप्त होने वाले तो 
अनेक होंगे परन्तु विद्वत्‌ू-सभा में निर्भीक रहने वाले बिरले ही होगे ।१" इसी कथन को पृष्ठ 
करने वाला एक अन्य कथन है--निडर वीर के अतिरिक्त अन्य का खड़ग से क्‍या सम्बन्ध ? 
विद्वत्‌ू-सभा में दरने वाले का सदग्रन्थो से क्या सम्बन्ध ? *! इसलिए विद्वानों की सभा में जाने 
से पूर्व अपने से श्रेष्ठ विद्वानों से अन्य विषयों का अध्ययन कर लेना चाहिए, एवं सभा में 
निर्भीक रूप से प्रत्युत्तर देने के लिए नियमपूर्वक तकं-शास्त्र का सतक स्रध्ययन कर लेना 
आवश्यक है।'* शब्दो के क्रम की शक्ति का स्पष्ट ज्ञान प्राप्त कर, सभा की रीति को हृदयगम 
कर सभा के समक्ष जाने वाला व्यक्ति विद्वानों के मध्य अपने मुख में अनुचित शब्द नही आने 
देगा ।** अपने अध्ययन को बिद्वानों के समक्ष प्रभावोत्पादक ढंग से अभिव्यक्त करने में सक्षम 
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अ्यक्ति हो विद्वानों में विद्वान कहलायेगा ।' 


आमाजिक सम्बन्धो के विभिन्‍त रूप 


राज्य के सन्दर्भ मे राजा के लिए श्रेष्ठ व्यक्तियों के साहचयें को विशेष महत्त्व प्रदात 
किया गया है। यह कथन समाज के प्रत्येक व्यक्ति के लिए भी सत्य है, अत सामाजिक सम्बन्धों 
के विभिन्‍न रूपो मे इसी प्रकार के अनेक कथनों का उल्लेख एवं विवेचन किया जायेगा। कुछ 
कथन मन्‍्त्री अथवा राज्य के किसी अन्य अधिकारी के गुण, कर्म इत्यादि के सन्दर्भ मे आए हैं 
पर प्रत्येक सामाजिक प्राणी उनका उपयोग कर सफलता के मार्ग पर अग्रसर शो सकता है, 
इसी का रण उनकी भी यहा समाहित कर लिया गया है। एक विशेष बात ध्यान देने योग्य है 
कि तिशुवहलुवर ने कहीं भी यह नहीं कहा कि यह नियम अथवा सदेश्ञ केवल राजा अथवा 
अमात्य दृत्यादि के लिए हैं। उनके कथनों के अध्ययन से यह ष्वनि अवश्य मिलती है कि यहू 
प्रत्येक व्यक्षित के लिए ग्राह्म सवेयुगीन सिद्धान्त हैं । 

श्रेष्ठ व्यक्तियों से अभिप्राय 'धर्मज् और ज्ञानी' व्यवितयों से है । ऐसे सज्जनो की मैँत्री 
उनकी महानता को समर कर यथानुमार प्राप्त करनी चाहिए।* सिर पर आई विपत्ति को 
दूर कर, भविष्य में सम्भव विपत्ति से, पहले से ही रक्षा करने मे योग्य व्यक्ति का सम्मान कर 
उससे साहचये स्थापित करो ।* श्रेष्ठ व्यक्ति का सम्मान करके उन्हे अपना बना लेना दुलंभ 
पदार्थों में दुलंभ है। पर जिसे योग्य एव श्रेष्ठ व्यक्तियों के साहचय॑ की शक्ति प्राप्त होंगी उसे 
दात्रु किसी प्रकार की बाधा नही पहुंचा सकते। मूलधन के बिना लाभ अप्राप्य होता है, सबल 
सहायक के अभाव मे स्थायित्व अप्राप्य होता है। सज्जनो की मैत्नी का त्याग अनेक व्यक्तियों 
की शाबुता से दस गुना हानिप्रद है।* 

सज्जन की पमेत्री आनन्द का कारण है तो कुसग दु व का आधार है। इसलिए सज्जनों 
की मैत्री के तुरन्त उपरान्त वल्लुवर 'कुमग का त्याग” (सिद्धिनम्‌ चेरामे) के अन्तगंत कुसग के 
त्याग का परामश देते है। भूमि के गुण से जल में परिवर्तन आ जाता है। मनुष्य भी सग के 
गुण के अनुफूल बुद्धि प्राप्त करता है ।' मन एवं कम दोनों की शुद्धता, सग की शुद्धता पर 
निर्भर करती है ।९ मन की पवित्रता मानव का वैभव है, सग की विद्युद्धता सकल सुयक्ष प्रदान 
करती है।" मन पूर्णत पवित्र होने पर भी बुद्धिमान के लिए सग की पवित्रता विशिष्ट सहायक 
सिद्ध होती है।“ मन की पवित्रता से स्वर्गें-सुख प्राप्त होता है और वह सग की पवित्रता से 
१ कुरल ७२२। 
२ कुरल ४४१। 
३ कुरल ४४२। तुलतीय * गुणवन्तों महोत्साहा धर्मशा साधवदच ये । 

सदधीत नृपस्तेष्च राष्ट्र धर्मेण पालयन ॥। 
-“महा ० शान्ति० (भण्डारकर) १२।६९६११६। 

४ कुरल ४४३, ४४६, ४४६, ४५० । 
४५ कुरल ४५२। 
६. कुरल ४५५। 
७ कुरल ४५७। 
८ कुरल ४५५८। 
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कष्कतर बनंता है ।' मतुध्य' की बुद्धि जो उसके मन में उपस्थित-सी प्रतीत होती है, वस्तुत 
उसके संग का हीं परिणाम है ।' बल्लुवर का मत है कि अच्छे सम से बढ़कर कोई सहायक नहीं 
और कुसग से बढ़कर अहितकर कोई दात्रु भी नहीं। इसलिए श्रेष्ठता कुसग से भयभीत होती 
है। नीचता ही उसे बन्धु मानकर उससे घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित कर लेती है ।* 

सामाजिक जीवन में बिश्वासपात्र तगी-साथी, सहयोगी का चुनाव एक कठिन कार्य है। 
इस प्रकार का सहयोगी न केवल दं निक जीवन के सुचारु सचालन के लिए आवश्यक है, अपिंतु 
विज्ञिष्ट अवसरों पर महत्वपूर्ण कार्य सम्पादन मे भी उसका योगदान होता है। तिरुवललुबर 
कुलीन, निर्दोष, एवं अपयञ्ञ से लज्जित होने वाले) मनुष्य को विश्वासपात्र बनाने का परामर्श 
देते हैं। श्रेष्ठ और नीचता को परखने की कसौटी मनुष्य के कम है।' किस कार्य के लिए 
कौम मनुष्य श्रेष्ठ है, इसका निर्णय करते समय उसकी धर्म, अर्थ, काम विषयक जीवन-दृष्टि 
एवं प्राण-भय उत्पन्न होने पर उसकी प्रतिक्रिया का विचार करना चाहिए ।* गुणों एवं दोषों 
का विवेचन कर मनुष्य का विदलेषण कर, विश्वासपात्र व्यक्ति का चुनाव करना चाहिए ।५ 
विश्वासपात्र व्यक्तित के चुनाव में वल्लुवर का स्पष्ट मत है कि पूर्वाग्रह से युक्त होकर इससे 
निर्णय न किया जाये। प्रेमवश उचित ज्ञान से रहित ब्यक्तित का चुनाव तथा विश्लेषण किये 
बिना विश्वासपात्र बनाना, दोनों ही स्थितिया कष्टप्रद होगी ।' बघु-बाधवहीत को विश्वास- 
पात्र नही बनाना चाहिए क्योकि वे ममताशून्य होने के कारण निन्‍्दा से लज्जित नहीं होते ।* 

राज्य-सचालन के लिए राज्य के अधिकारियों का चुनाव और फिर क्षमता के अनुसार 
कर्म का विवरण एक महत्त्वपूर्ण स्थिति है। इसी प्रकार जीवन में विभिन्‍न स्तरों पर अनेकानेक 
कार्यों की पूर्ति के लिए सत्पात्र की खोज, और खोज के उपरान्त पात्रानुकूल कर्म का विवरण 
भी पर्याप्त कठिन कार्य है। बल्‍लुबर ने इसके लिए कुछ आधारभूत सकेत दिए हैं जिनके माध्यम 
से इस स्थिति मे उचित निर्णय लेना सम्भव हो सकता है। 

स्तेह, बुद्धि, निरचलता एवं नि्लोभिता--इन चार गुणों से पूर्णत युक्त व्यक्तियों में ही 
निष्पक्ष निर्णय की क्षमता होती है। परीक्षा चाहे किसी प्रकार भी की जाए मनुष्य का स्वभाव 
उसके विशिष्ट दायित्व के कारण परिवर्तित हो सकता है ।* अत बलल्‍लुवर का मत है कि कर्म 
का अधिकारी वही हो सकता है जो शुभाशुभ की सम्यक्‌ समीक्षा करके शुभकर्म मे प्रवृत्त होने की 





कुरल ४५६, ४५४, ४६०, ४५१। 
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७ कुरल ५०६॥। 
कुरल ५१३। 
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।, झदता से युक्त हो ।* कोई काम सौंपने से पहले देख लेना चाहिए कि अधिकारी व्यक्ति बुद्धि से 
५ काम लेगा; बाधाओं को सहकर भी कर्म को पूर्ण करेगा।' कम, कर्त्ता और अनुकूल समय---हस 
तौनों का विचार करके ही क्रिसी कर्म में प्रवत्त होना चाहिए ।* 
सामाजिक-जीवन का आधार पारस्परिक मघुर-सम्बन्ध एवं सद्भाव-युकत सहायता 
का भाव है। इसलिए यह आवश्यक हो जाता है कि बन्धु-बाधव से सदुभाव एवं सौह्ाद बना 
कर रखा जाये | सुख-दु ख॒ का चक्र विचित्र है, किसी भी व्यक्ति को सदा सुख अथवा सदा दुःख 
की प्राप्ति नहीं होती । अत सुख के क्षणो में बन्धु-बाघव सुख को द्विगुणित करते हैं तो दु.ख के 
अवप्तर पर उनकी सहानुभूति दु ख सहन करने की क्षमता प्रदान करती है। 
बल्लुबर का कथन है--अटूट प्रेम से युक्त बन्धुवर्ग जिसे प्राप्त हैं वह अनेक प्रकार से 
निरन्तर विकासोन्मुख सोभाग्य प्राप्त करेगा ।* यह बन्धुओं का ही गुण है कि किसी की दरिद्रता 
में भी उसे छोडें नहीं और पुराने सम्बन्ध बनाये रखें ।। घनी का धन-प्राप्ति का प्रयोजन बन्धुओ 
की साथ मिलाये रहने के सदव्यवहार मे है।* वल्लुवर का विचार है कि दानी, मधुर-वक्‍्ता 
अकोधी, सदा निकट सम्बन्धियों से घिरा रहेगा ।* जो मनुष्य बन्धुओ के साथ मिलनसार' नहीं 
है उसका जीवन तट-रहित विस्तीर्ण जलाशय के समान है ।: कौआ प्राप्त वस्तु को छिपाता 
नहीं अपितु पुकार कर अन्य बन्धुओ को बुलाता है, श्रीवृद्धि ऐसे ही स्वभाव बालो को सिद्ध 
होती है।' यदि किसी कारण बन्धु स्वयसम्बन्ध-विच्छेद कर बैठे हो तो उस विच्छेद के कारण 
को दूर करने से पुन मिलन सम्भव हो जाता है ।** 
सदु-व्यवहार सामाजिक जीवन के लिए अनिवाये आवश्यकता है| इसी कारण 
शिष्द-आचरण सज्जन व्यक्तियों का गृण माना गया है। विनम्न वार्तालाप से शिष्ट- 
भाचरण नामक सदाचार की प्राप्ति सहज ही हो जाती हैं। निन्‍दा हास्य में भी नहीं रुचती, 
व्यवहार-कुशल व्यक्ति शत्रुता मे भी शिष्टता को बनाये रखता है। इस लोक का आधार 
शिष्ट-जन हैं, अन्यथा यह मिट्टी मे मिल जाता। मानवीय शिष्टता से रहित व्यक्ति, वल्लुवर 
के मतानुसार, आरी के समान तीक्ष्ण बुद्धियुक्त होने पर भी वृक्ष के समान जड होते हैं।*! 
१. कुरल ५१०। 
२ कुरल ५१५। 
३ कुरल ४१६। 
तुलगीय अनुबन्ध चू समप्रेक्ष्य विषाक चेव कर्मंणाम्‌ । 
उत्थानमात्मनव्चंव धीर कुर्वीत वा न वा। --विदुरनीति ३६ । 
है. छुरल ५२२! 
५. कुरलत श२१। 
६० कुरल ५२४। 
७ कुरल ५२५, १५२६। 
५८. कुरल ५२३। 
€ कुरण ५२७। 
१०. कुरल ४२६ | 
तुलनीय : ये व कारणादमिकृद्धास्तानर्थ-माना म्या शमयेत्‌ । --कौ० अर्थ ० १६।१०१२। 
११. कुरलत ६६१, ६१९५, ६९६, ६६७। 
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झरीर एवं रूप की समानता के आधार पर कोई किसी का बन्धु नही बनता, अस्थुत शिष्ट- 
आवरण पर आधूत मैत्री ही वास्तविक है।' अक्षिष्ट व्यक्ति को प्राप्य अतुल सम्पत्ति व्यर्थ 
ही रहती है । कलश-दोष से स्वच्छ दूध भी नष्ट हो जाता है, उसी प्रकार यह सम्पत्ति भी 
दोश-प्रद हो जातो है । लोक में त्याययुक्त, कृतज्ञ, हितचिन्तक के शिग्टाचार का सम्मान 
द्वोत़ा हैं ।* 


कंमें की विधि 


कर्म का प्रतत सारतीय विचारधारा का सर्वाधिक चचित प्रदन है। कर्म क्या हो, कैसा 
हो, उसके लिए क्रिन-किन बातों का ध्यान रखना चाहिए इत्यादि प्रदन प्रत्येक मनुष्य के समक्ष 
आते हैं। भत' कर्म, कर्म की विधि, उसके विधिवत पक्षों का अध्ययन सामाजिक जीवन में एक 
अनिवाय जावश्यकता है। वल्लुवर ने 'बोधयुक्त कर्म' (तेरिन्दु सेयलवहै) शक्ति का बोध 
(बलियरिदलू), काल का बोध” (कालमरिदल्‌) 'स्थल का बोध' (इडनरिदल) शीरषको के 
भम्तमेत कर्म एवं उसके सम्पादन से सम्बद्ध सम्भव प्रइनों का समाधान प्रस्तुत किया है। इन्हीं 
अशो का विश्लेषण यदि युद्ध के सन्दर्भ मे किया जाये तो उसके लिए भी कुछ सकेत उपलब्ध 
हैं। युद्ध 'राजा के सन्दर्भ में और कर्म समस्त 'मानव-जाति” के सन्दर्भ मे लें, तो ये अश दोनो 
स्थितियों को अपने में समाहित किये हुए हैं। वल्लुबर युद्ध के विषय में कहते हैं--विभिन्‍न 
परिस्थितियों का विचार किये बिना आक्रमण करना श्षत्रु को सुदृढ़ भूमि प्रदान करने का एक 
मार्ग है।* पर युद्ध का उल्लेख कम की अपेक्षा कम हुआ है । वल्लुबर ने कर्म दो प्रकार के माने 
हैं--करणीय एवं अकरणीय । करणीयकर्म न करते से नाश होगा और अकरणीय कर्म करने 
से नाश होगा ।" कमे मे प्रवृत्त होने से पूर्व उसके समस्त पक्षों का सम्यक्‌ विश्लेषण अनिवाये 
है क्योकि प्रवृत्त होने के पश्च्नात सोच-विचार करना मूढता है।* करत के समस्त पक्षो का विवे- 
चन कर, परिचित बन्धुओ के साथ विचार-विमर्श कर उसमे प्रवृत्त होने वाले व्यक्षितययों के लिए 
कुछ भी असम्भव नही ।” कर्म का साधन भी उचित होना चाहिए अन्यथा अनेक व्यक्तियों की 
सहायता मिलने पर भी कर्म मे सफलता प्राप्त नहीं होगी। जिस व्यक्ति पर कर्म का प्रभाव 
होता है उसके स्वभाव को समझ कर उसके अनुकूल कर्म करना चाहिए। लोक जीवन में कर्म 
लोकानुकूल ही होना चाहिए, जो कर्म लोक के प्रतिकूल है, उसे कोई स्वीकार नहीं करेगा । 
कर्म करने का दूसरा पक्ष है शक्ति, समय और स्थान का बोध । कर्म को जानकर, 
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१४० 8 तिरवल्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


उसके लिए आवश्यक बल को संमझ कर, दतचित्त हो दृढता के साथ चलने वाले के लिए कुछ 
भी असम्भव नहीं । स्व-शक्त का पूर्ण परिचय प्राप्त किये बिना जो व्यक्षितः भावेशवच्च किसी 
कम में प्रवृत्त होता है उसे कम को मध्य में छोडना पडता है और अवनति की प्राप्ति होती है । 
इसलिये यह आवश्यक है कि मनुष्य इच्छित कर्म, अपनी शक्ति, विरोधी की शक्ति और सहा- 
यकी की शक्ति का विश्लेषण करने के उपरान्त ही किसी कर्म मे प्रवृत्त हो ।* 

दान, सतकम इत्यादि मे भी सीमा का ज्ञान होना चाहिए। वल्लुवर भर्यादित कर्म का 
सदेष देते हैं, चाहे यहू कर्म कितना ही महत्त्वपूर्ण अथवा श्रेष्ठ हो | अपनी सम्पत्ति की सीमा 
को न विचार कर बहा दानी बनने से भी हानि होगी। इसलिए दान भी उचित मात्रा में, 
अपनी सीमा को समझ कर करना चाहिए। अपनी सम्पत्ति की सीमा को समझे बिना जीवन 
ब्यत्तीत करने वाले का जीवन मम्पस्न-सा प्रतीत होकर भी स्वृरिकत हो विनाश को प्राप्त होता 
है। वक्ष की घोटी की शाखा पर पहुच कर आवेश में कोई उससे भी आगे बढ़े तो वह आवेश 
प्राण-घातक भी हो सकता है।' 

अपनी सीमा एवं शक्ति का सम्यक्-परिचय प्राप्त करने के उपरास्त काल अथवा अव- 
सर का चयन भी महत्त्वपूर्ण कदम है। आवश्यक साधनों के साथ काल को समभ कर कर्म 
फरने वाले के लिए कुछ भी असम्भव नहीं होता । इस प्रकार से कर्म करने वाले सम्पूर्ण ससार 
को वज्ञीभूत कर सकते है ।* युद्ध एव शास्ति, दोनों कानो मे वल्लुवर उचित अवसर कौ प्रतीक्षा 
करने का परामश्श देते हैं। सुअवसर प्राप्त हो तो असम्भव्र कार्य भी उस समय कर डालो ।५ 
अवसर प्रतिकूल हो तो विरोधी के समक्ष विनीत हो जाओ क्योकि अवसर का प्रबल महत्त्व 
है। दिन के समय उलूक पर उससे दुबंल कौआ विजय प्राप्त कर लेता है, शत्रु पर विजय प्राप्त 
करने की इच्छा से युक्त व्यक्ति तदनुकुल अवसर की प्रतीक्षा करते हैं (५ उत्साही व्यक्षित यदि 
अवसर की आवश्यकता समक कर पीछे हटता है तो यह भेड का शत्रु पर आक्रमण करने पे 
पूर्व अपने पँरो को पीछे हटाने के समान होता है ।< शत्रु के दोष देख बुद्धिमान तुरन्त वहीं कोष 
को व्यक्त नहीं करते, उस उवाला को उचित अवसर के लिए मन में सजोये रखते हैं।* इसलिए 
है. कुरल ४७२, ४७२, ४७१। 

तुलनीय यथास्वबलवृद्धिकर कर्म प्रयुडजजीत यत्रात्मन सैन्यब्यायामाना भूमिरभूमि 
परष्य, स उत्तमो देश । विपरीतोष्यम साधारणों मध्यम । 
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धर्म (पोल) का तुलनात्मक अध्ययत छ १४॥ 


प्रतीक्षा के समय सारस के समान शान्त रहो, अवसर आने पर उसके समान आक्रमण कर कर्म 
को पर्ण करो ।* 

के की इस विधि से स्थान का चुनाव भी महत्वपूर्ण है। स्थल का चुनाव युद्ध मे एक 
प्रसुख लिर्णय है । पूर्ण रूप से विचार करके उचित स्थान से कर्म मे प्रवृत्त होने पर निर्भयता के 
अतिरिक्त अन्य किसी की सहायता आवश्यक नहीं। अनुफूल स्थल को समझ क्र दुढता के 
साथ कर्म में प्रवृत्त होने वाले मनुष्य पर विजय प्राप्त करने का विचार रखने वाले अपनी 
करामनापूर्ति में असफल होंगे । अल्प-सैन्य-युकत यदि अपने लिए उपयुक्त स्थल पर पहुच कर हट 
जाये तो बृह॒दु-सैन्य-यूक्त का उत्साह नष्ट हो जायेगा ।' युद्ध में स्थल का चुनाव युद्ध का निर्णा- 
यक प्रश्न होता है । गहरे जल में मगर अन्य जीवो' पर विजय प्राप्त करता है परन्तु जल के 
बाहर उस पर अन्य जीव विजयी होते हैं ।' बृहद्‌ चक्रो से युक्त बड़े रथ समुद्र पर नहीं चल 
सकते, इसी प्रकार समुद्र-गामी जलयान भी पृथ्वी पर नहीं चल सकते । भालो से युक्त बीरो 
की छेदने वाले लम्बे दातो से युक्त निडर हाथी यदि पाव फंसाने' वाले कीचड में फस जाये तो 
गीदड भी उसे मार डालेंगे । इन सभी उदाहरणों से स्पष्ट है कि कार्य-पूर्ति (बुद्ध) के लिए 
उचित स्थल का निर्णय किये बिना किसी कर्म (युद्ध ) में प्रवृत्त नही होना चाहिए।* यही कारण है 
कि दुर्ग तथा अन्य विशिष्ट साधनों के अभाव से युक्त व्यवित पर भी उसके ही क्षेत्र मे उस पर 
आक्रमण करना दुष्कर होता है ।* 


सामाजिक जीवन का दुर्बल पक्ष 


वल्लुवर ने अपने काव्य मे कुछ ऐसी स्थितियो का वर्णन किया है जो समाज के सम्यक्‌ 
विकास में बाधा का कारण हैं। सुख और दु ख क्रम से आते हैं, ठीक उसी प्रकार समाज में 
मानव स्वभाव की विभिन्‍नता के कारण अथवा सामाजिक सगठन की दुबंलता के कारण दुबंल- 
चरित्र व्यक्ति सदा से है। यहा वल्लुवर की दुष्टि अत्यन्त स्पष्ट है--मूढ़, अहका र-युकत-तुच्छ- 
बुद्धि मनुष्य एव नीच का उल्लेख हुआ है। सम्पत्ति-सग्रह, दरिद्रता, इसके फलस्वरूप उत्पन्न 
व्थिति 'याचना' और उसकी भयकरता का उल्लेख भी हुआ है। मानव स्वभावगत-दुबंलता 
और सामाजिक-सगठन के फलस्वरूप उत्पन्न कठिनाइयों का अध्ययन यहा अभिप्रेत है । 

मढ़ता--के लक्षणो मे निलंज्जता, लापरवाही, निर्दंयता, किसी के साथ मिलापन 
रखना प्रमुख हैं।९ मूढता के परिणामस्वरूप व्यक्ति लाभप्रद को त्याग हानिप्रद को ग्रहण कर 
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जता है।* संदाचरण के अतिकुल कर्म करने की अभिलाषा मूढ़ता से भी बढ़कर है ।' अध्ययन, 
अनन एवं अध्यापन के उपरान्त भी स्वयं उसके अनुकूल आचरण न करना भी सूढ़ता ही है।* 
संदाचरण को न जानते बाला 'मूढ़' यदि किसी कम को प्रारम्भ करेगा तो वह अपूर्ण रह जाग्रेया, 
झस्यवा यह दण्ड का भागी होगा।* मूढ व्यक्ति को प्राप्त अतुल सम्पत्ति से दूसरे लॉग तो 
साभाग्वित होंगे, पर अपने लोग भूखे रहेगे ।। यूढ़ के सांथ मैत्री अत्यन्त मधुर होती है बयोकि 
वह टूटने पर दु ख नही देती ।* मूढ व्यक्तित का बुद्धि मानों के मध्य प्रवेश मल-युकत पर को धोये 
बिना शैया पर रखते के समान होता है ।" 
भूढ़ता के अतिरिक्त 'अहकार' को भी वल्लुवर ने प्रबल दोष माना है। बुद्धिहीनता ही 
अहृकार है अत. बुद्धिहीतता को वल्लुवर बहुत बडा अभाव मानते हैं क्योकि अन्य अभाव तो 
अभाव नही हैं।* यह बुद्धिहीनता क्या है? 'हम बुद्धिमान हैं--इस भावना से उत्पन्न विक्षिप्तता 
को बुद्धिहीनता कहते हैं।* इस बुद्धिहीनता की कुछ अन्य स्थितियों का उल्लेख करते हुए 
बल्‍्लुवर कहते हैं---अति रहस्यपूर्ण विषयो की रक्षा किये बिना उन्हे व्यक्त कर देना,*" जिस 
विषय का अध्ययन ने हो उस पर अरता अधिकार व्यक्त करना, स्वयं भी न जातना और 
समझाने पर भी न समभना, | प्रमुख हूप से बुद्धिहीवता का ही स्वरूप है। बुद्धिहीन को सम- 
भाना व्यर्थ है क्योकि आप उसे समा ही नही सकते, वह तो अपनी बुद्धि के ही अनुसार सम- 
भेगा ।*रै यदि मानसिक विक्ृतिया प्रत्यक्ष दिखाई दे रही है तो मूर्ख व्यक्त का अपनी शारीरिक 
नग्नता को ढकते का क्या लाभ ? १४ 
नीचता--कयम झीए॑क के अन्तर्गत नीच व्यक्तियों का वर्णन हुआ है। मूढ व्यक्ति अपनी 
मूढ़ता के कारण क्षम्य हो सकता है पर नीच मूढ नही है। अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के कारण 
एवं अन्तनिहित दोषो के कारण नीच समाज का सर्वाधिक दुबंल अग है। नीच व्यक्ति साधा- 
रण मनुष्यों जैसा ही तो होता है पर मन मे चलने वाले कुचक्रो के कारण नीच कहलाता है ।*५ 
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चरम (पोसलू) का तुलनात्मक अध्ययन  रेडश 


चल्खुधर ने व्यंग्य से नीच की तुलना देवता से की है,' क्योंकि नीच अपने से पतित व्यवित 
ही को देखकर स्वय को उससे श्रेष्ठ मातक र गँवें का अनुभव करता है ।* किसी के सुन्दर बहनों 
अथवा भोजन इत्यादि का दोषान्वेएण करने वाले नीच हैं।* ये पिटने बाले ढोल के समान होते 
है क्योंकि स्वयं सुनी हुई गुप्त बात दूसरो को कहे देते है ।* ये तो विपत्ति के समय शीक्ष बिक 
जाते हैं।। इनका संदाचरण भय मे निहित रहता है।* जिनके पास इनका जबाड़ा तोड़ने 
वाली मुद्ठी नहीं होती, उन्हे तो यह हाथ की जूठन भी नही देते ।* बुद्धि मान संकेत समभता है, 
पर भौच व्यक्ति तो गचते के समान पेले जाने पर ही लाभप्रद सिद्ध होते हैं।“ नीच बुद्धिमानों 
से अधिक प्रसन्न रहते हैं क्योकि हृदय को कचोटने वाली बुद्धि इनके पास नहीं होती ।* 


सामाजिक संगठन के फलस्वरूप उत्पन्न दोष 


प्रयोगनहीन सम्पत्ति--मन्रियल सेलूवम्‌ के अन्तर्गत कवि ने सम्पत्ति-संग्रह को 
सामाजिक दोष के रूप भे देखा है । सामाजिक भेदभाष के मूल भे कर्म का प्रभाव मानने पर 
भी कवि अनावद्यक सम्पत्ति-सग्रह को एक अशुभ प्रवृत्ति के रूप में ग्रहण करता है। घन-सग्रह 
में मगल, यश-इच्छा से रहित व्यक्ति पृथ्वी के लिए बोभ है।** जो देता नही भोगता नहीं, उसके 
पास यदि करोडो भी हैं तो व्यय ही है।** ऐसे मनुष्य तो विशाल सम्पत्ति के लिए व्याधि-सदृश्ध 
हैं।'*' अदभुत सौन्दर्ययुक्त रमणी निरन्तर एकाकी रहकर अपने यौवन को व्यतीत कर वृद्धा हो 
जाए, यही स्थिति निर्धन को धन न देने वाले कृपण की सम्पत्ति की है।'' नगर के मध्य मे लगा 
विषवुक्ष सबका अहित करता है उसी प्रकार किसी की सहायता न करने के कारण हुए अप्रिय 
व्यक्ति की सम्पत्ति है ।** इस प्रकार के कृपण व्यक्ति की मानसिक-दृष्टि सीमित हो जाती है, 
वह दूसरो से प्रेम करना छोड स्वय को कष्ठ में डालता है, धर्म-सार्ग का भी अनुसरण नही 
करता । वललुवर तो यह मानते हैं कि ऐसे व्यक्ति की सम्पत्ति का भोग दूसरे ही करेंगे ।१५ 
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: हैडीड & लिउतल्लशुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


सम्पत्ति का सग्रह किया पर न तो उसका भोग किया और न उसका वितरण किया तो ऐसे 
मनुष्य ने जीवन में प्राप्त ही कया किया ?* पर कुछ लोग यह सानकर कि सम्पत्ति से सब कुछ 
सम्भव है, उसके सम्रह मे ही सतुष्ट होकर एक विचित्र मादकता का अनुभव करते हैं, लिए- 
बलल्‍लुबर के अनुसार इस प्रकार के लोगों को इस जीवन के उपरान्त भी तुच्छु-जश्म प्राप्त होगा ।* 

सम्पत्ति का अनुचित ढंग से सम्रह करने के साथ साथ यदि उसकी निरन्तर रक्षा की 
कामना भी भनुष्य के हृदय में विकसित हो जाये तो स्थिति और भी कठिन हों जाती है। 
संग्रहीत सम्पत्ति यदि जन-कल्याण एवं लोक-सम्रह की भावना से सद॒कायों में व्यय की जाये 
तो उचित छूप से सग्रहीत सम्पत्ति के प्रति किसी का भी रोप न हो। यह समस्या कृपणता एज 
सम्पत्ति वो स्वकार्यों तक सीमित करने की दृष्टि का परिणाम है। आर्थिक संघर्ष के इस युग 
में तिरुवल्लुबर एवं कबीर द्वारा दर्शाया गया मार्ग आज भी दिशा-निर्देश कर रहा है। कबीर 
तो सबित करने के ही पक्ष मे नही हैं। वे तो इस जन्म को ससार की यात्रा मानते हैं, अन्त से 
यहां से जाना ही है, अत वे 'थोरे दिन कौ का धन करना'* की बात कहते हैं। कोटि ध्वजाओं 
एवं हाथियों के स्वामी राजा यदि क्ृपण हैं तो उनका घन व्यर्थ है।” तिल-तिल करके जोड़ने 
के उपरान्त भी यह माया अन्त समय किसी प्रयोजन को सिद्ध नही करती ।"५ क्रपण की सम्पत्ति 
व्यर्थ ही सचित पड़ी रह जाती है, परन्तु यह मुग्ध होकर उसे अपनी समभता है। अन्तकाल 
में क्षण भर में ही यह ससार त्यागना पड जाता है ।* घन का सचम व्यथं है, इसका कोई लाभ 
नही होगा--इस विषय में कबीर की धारणा अत्यन्त स्पष्ट है ।* ससार में इम विषय में सबसे 
अधिक प्रबल प्रमाण मधुमक्खी का है, वह अपनी समग्र शक्ति से निरन्तर मधु सग्रह करती है, 
पर उसका भोग नही कर पाती | धन का यह मोह एवं सग्रह करने की प्रवृत्ति मनुष्य के सुख- 
चैन का नाश कर उसके मानसिक सतुलन को बिगाड देती है। वह 'हावडि-धावड़ि'* मे जन्म 
व्यर्थ कर देता है। जहा-जहा धन होता है अयवा मिलने की सम्भावना होती है, वहा भागता 
है, सग्रह कर लेने पर उसी को देख कर, गिन कर आनन्दित होता है।*” पर यह तो व्यर्थ है 


१ कुरल १००१। 

२ कुरल १००२। 

३ कबीर प्रधावली, पृ० ६२। 

४ कोटि धज साह हस्ती बध राजा, क्रिपन को धन कौंने काजा।--वही, पृ० ६२। 
४ तिल-तिल करि यहु माया जोरी, चलती बेर तिणा ज्यू तोरी ।--वही । 

६ साथी रही सूम की सपत्ति, मुगध कहै यहु मेरी । 


अत काल जब आइ पहुता, छिन मैं कीन्ह न बेरी ॥---वही, पृ० १३। 
* कहै कबीर सुनहु रे सती, घन सच्यों कछु समि ने गयो ॥॥--वही, पृ० १२७। 
(क) मधुमाधी धन सम्रहै, सधुवा मथु ले जाई रे । 
गयौ-गयो धन मूढ़ जना फिरि पीछ पछिताई रे ।---बही, पृ० €८। 
(सर) ज्यू माषी मधु सचि करि, जोरि-जोरि धन कीनो । 
मूये पीछे लेहु-लेहु करि, प्रेत रहन क्यू दीनू ॥--वहीं, प्ृ० १२६। 
६ बढ़ी । 
१०. जहां जहा दांस तहा तहा मन धाबे, अगुरी गिनतां रैनि बिहाव ॥--वही, पृ० १२६। 
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अर्थ (पोरतू ) का छुलगात्यक अध्ययन छ १४३ 


करोंकि इस होश से बह अधूल्य जन्‍म को वथा कर देता है।' इसी विकय में यह मी समझने ही 
बात हैं कि स्वत के सार्ग पर सभी जाते हैं, पर अपने शौक पर बन की गंढरी साथ नहीं से 
जाते घन-संधरह का सुख वुधा' है, अत इसके लिए गये भी बुधा है।' कबीर तो बार-बार 
कंहुतें हैं कि जिन्होंने धन सर्चित क्रिया वे पछताते हैं, इसके कारण अतावश्यक गये का परि& 
णाम और भी संगंकर हैं, सूख सत्य तो यह है कि 'बत माया कछू संगि ने गया ।* 

वरिख्ता---दरिदता मनुष्य को क्रठित धरातल पर लाकर खड़ा कर देती है। यह रोग 
अकेला तहीं आता अनेक प्रकार की कठिनाइया इसके साथ स्वयं उपस्थित हो जाती हैं।" यदि 
यहू प्रदन करियर जाये कि दरिद्रता के समान से दू खभ्नद और क्या है ? तो यही कहना होगा कि 
दरिद्रता के समान दु खदांयी पदार्थ तो दरिद्रता ही है।* दरिद्ता से इस जन्म के तथा भविष्य 
जन्मों के सुख भी छुप्त हो जाते हैं।* आग में तो कोई भी सो सकता हैं पर दरिद्वता में कोई 
किसी प्रकार भी आख बन्द कर प्रो नहीं सकता ।* दरिद्व के लिए तौ प्रत्येक दिवस एक भयकर 
आपदा के समान है।* श्रेष्ठ विषय पर विशिष्ट चिन्तन के उप्रशन्त भी दरिद्र का कथन 
निष्प्रभाव ही ठहरेगा /*" दरिद्र व्यक्ति के प्रति साता का व्यवहार भी परिवर्तित हो जाता है।** 
दरिद्र यदि चाहे कि योग्य वस्तुओं के अभाव में सन्‍्यास ग्रहण कर ले तो यह भी सम्भव नहीं 
बयोकि नमक और सूखी रोटी के अभाव मे सनन्‍्यास भौ कहां भिलता है ? रे 

पाचना--द रिद्रता के फलस्वरूप याचना कौ स्थिति उत्पन्त हौती है। मुक्त हृदय, 
करत्तंव्यनिष्ठ व्यक्ति के सम्मुख खडे होकर याचना करने मे भी एक आनन्द है? और संसार में 


१ प्राणी काहै के लोभ लागी, रतन जनम खोयौ ।।--कबीर ग्रथावली, पृ० १२६। 

२ सरग के पथि जात सब लोई, सिर घरि पोट न पहुच्या कोई ॥---बही । 

३ सप्ज बिनसे जाइ बिलाई, सपति काहू के समि न जाई। 

घन जोबन गरब्यौं ससारा, चहुतन जरि बरि हू है छारा ॥ 
“जही, पु० १३५। 
४ (क) जिनति धन सच्या सो पछिताना, साथी चलि गये हम भी जाना ।। 
“यही, पृ० १५८। 
(ख) कहा नर गरबसि थो री बात | 
मन दस नाज, टका दल गठिया टेढी टेढ़ौ जात । 
कहा ले आयौ यहु धन कोऊ, कहा कोऊ ले जात ॥--बही, १० १६७ । 
और देखें, वही, १० ६१, ६२, १४६, १४७, २३५ इत्यादि। 

४. कुरल १०४५। 
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११ कुरुल १०४७। 
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श्डर & लिरकल्लुबर एंवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


हैसे मनुष्य क्योंकि विद्यमान हैं, इसी लिए ग्राचता करने वाले याचना-प्रवृत्ति में लौन हैं पं 
निन्दा किये बिना दान करने वालों की देख कर याचक का हृदय आनन्द प्राप्त करता है ॥र 
बिना दू छू के यदि याचित वस्तु प्राप्त हो जाये तो याचक के लिए यह आनन्द का कारण बनता 
है।' याचक याचता तभी करे जब याचना के योग्य व्यक्ति दिखें, यदि वे छिपायें तो निन्‍दा के 
पात्र याचक नही, छिपाने वाले हैं।* जो याचित वस्तु स्वप्न में भी नही छिपाते उनसे याच्वना 
करता दान देने के समान सुखप्रद होता है। याचक न होते तो यह महान लोक कठपुतली के 
नृत्य से अधिक आननन्‍्दप्रद न होता । याचना करने वालों से ही तो दानियो को यज्ञ की प्राप्ति 
होती है। दान न मिलने पर याचक्र किसी पर क्रोध न करे वयोकि वह अपनी स्थिति से अन्य 
की स्थिति की भी कल्पना कर सकता है || 

गाचना-विषयक अशो को पढ़कर यह भ्रम नही होना चाहिए कि तिरुवललुबर कर्म में 

प्रबल आस्था के पोषक नही | वल्लुवर वास्तव में याचता को हेय और त्याज्य मानते हैं, पर 

सामाजिक जीवन के सत्य को कूठलाया भी नही जा सकता। वास्तव में याचना अन्तिम स्थिति 

है एवं यह स्थिति प्रबल दु खप्नद है। वल्लुवर परिश्रम के महत्त्व की स्थापना करते हुए कहते 

हैं-“चाहे सूखी रोटी ही क्यो न हो, परिश्रम के स्व अजित भोजन से मधुर और कुछ नही ।'* 

थयाबना की भयकरता (इरवच्चम) शीषक से कवि ने यह भाव व्यक्त किया है कि यदि सूष्टि- 

कर्त्ता यह चाहता था कि व्यक्ति भिक्षा माग कर भी जीवन बनाये रखे तो उत्ते चाहिए कि वह 

भिक्षुक के समात मटक कर नाश को प्राप्त हो ।? अपने समस्त काख्य से वल्लुबर ने इतने कठोर 

वाक्य का अन्यत्र कही प्रयोग नही किया । इस सन्दर्भ में प्रयुक्त इस विचार का कारण भिक्षा- 

वृत्ति के परिणामस्वरूप मानव का सम्भावित पतन, मानसिक क्लेश और नैतिक दृष्टि से कटु 
अनुभव ही हैं। दानी बिना छिपाये, सप्रेम दान करे यह तो स्थिति का एक पक्ष है, पर छिपाये 

बिता, सप्रसन्‍्न देने वाले से भी याचना न करना, याचता करने से करोडो गुना श्रेष्ठ है, इस 

विचार का दूसरा और अधिक प्रबल पक्ष है। दरिद्रता के दु ख को याचना से दूर करने के 

अज्ञान से बढ़कर कोई अज्ञान नहीं। जीवन बनाये रखने के लिए कही स्थान न होने पर भी 

याचना न करने का सद्गुण सम्पूर्ण पृथ्वी की विशालता से भी श्रेष्ठ है।” चाहे गाय के लिए 


कुरल १०५४५। 
कुरल १०५७ । 
» कुरलत १०५२ | 
कुरल १०५१, १०५४। तुलनीय महा» अनु० ५६।२, ५६।५, ६६।६०। 
याचिता अपि केचित्‌ तु न ददत्येव किचन । 
अभ्यसुयापरा मर्त्या लोभोपहतचेतस ॥॥ 
“महा मनु ० १४५। 
५ फुल १०५८, १०५६, १०६० । तुलनीय दीनश्च याचते चायमत्पेनापि हि तुष्यति । 
इति ददह्याद्‌ दरिद्वाय कारुण्यादिति स्वंथा ॥ 
ऊआमहा० अनु० १३८।१०। 
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६ कुरल १०६५। 
७. कुरल १०६२। 
८ कुरल १०६१, १०६३ १०६४। 


अर्थ (पीरल) का तुलनात्मक अध्ययन # रै४७ 


जल की हीं याजता क्यों न हो, जिल्ला के लिए याचनता से अधिक निनदासरपद और कुछ नहीं ।' 

दरिद्रता में मी याचना नहीं करनी चाहिए, यह एक स्थिति हैं। यदि याजक माजता 
करे तो दान देसा ही चाहिए यह दूसरी स्थिति है। याचना नामक आश्रयहीन नाव “'लिघेघ' 
नामक चह्टान से टकराने पर टूट जायगी ।* याचना के विचार से हृदय द्रवीयूत होता है'और 
निषेध के विचार से प्राप्त वस्तु तो नष्ट होती ही है, हृदय विदीण हो जाता है ।' यात्क को 
नहीं" मत कहो क्योंकि 'नहीं' कहे जाने मात्र से याचक के प्राण चले जाते हैं तो वस्तु होते हुए 
भी छिपाकर निर्ष ध करने वालो के प्राण कहां छिपे रहेंगे ? * 

तिरुवल्लुवर एवं कबीर की अर्थ-विषयक मान्यताओं के अध्ययन के उपराम्त स्पष्ट है 
कि कबीर ते अर्थ” का सामान्य प्रचलित रूप ग्रहण किया और इसलिए उत्तकी तदु-विवयर 
दृष्टि सीमित रही । वल्लुबर ने 'अर्थ को श्ञास्त्रीय, परम्परागत विस्तृत अर्थ में ग्रहूण किया 
फलत उनके काव्य में राज्य एव अधिकारीवर्य, प्रजा एव अनेक सम्बद्ध विषय स्वत. समाहित 
हो गए । जिन-जिन प्रसगो मे तुलनात्मक अश उपलब्ध है, वहा तिद्वल्लुवर एव कबीर के 
दृष्टिकोण में, युगभेद होने पर भी, पर्याप्त साम्य है । 


है कुरल १०६६॥ 
२. कुरण १०६८। 
३ कुरल १०६६। 
४ कुरल १०७०१ 
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तिछुबल्लुबर एवं कबीर के काब्य॑ में 
“काम! (इनबम्‌ ) का तुलनात्मक अध्ययन . 


भारतीय परम्परा में काम” का विकास, धर्मं-आधूत 'काम' की स्वी- 
कृति, 'काम! और मनोविज्ञान, वेद, उपनिषद्‌, महाभारत इत्यादि 
मे काम, कामसूत्र में काम', 'काम' के व्यापक घरातल का स्पष्टी- 
करण | 'काम' का लौकिक एवं आध्यात्मिक पक्ष, ससस्‍्कृत-हिन्दी 
और तमिल साहित्य की श्यूद्भार वर्णन पद्धति में अन्तर, तोल- 
काप्पियम्‌ में वणित अहम! और “पुरम्‌' । अहम्‌ के अन्तसंत प्रेम के 
रूप (तिने)। तमिल-साहित्य में स्वीकृत परम्परागत विभाजन--- 
भुर्रिजि, पाले, मुल्ले, मछ्दम, नेपदल । प्रेम-सम्बन्धी का चिभाजव 
विवाहपूर्व प्रेम (कलबु, पूव राग), विवाह सम्बन्ध स्थापित होने के 
उपरान्त का प्रेम (करपु, दाम्पत्य प्रेम)। तिरुवल्लुबर-काव्य में 
सयोग-शुगार, नायक-नायिका का लौकिक प्रेम, प्राचीन काल में 
तमिल-प्रदेश की प्रेम-पद्धति का रूप, प्रथम दछ्शन, पूबंराग, संयोग, 
मान, प्रणयमान (पुलवि), ईष्यामान, सौन्दर्य चेतता। कबीर-काशण्य 
में संयोग, अलौकिक प्रतिपाद्य के लिए अग्रस्तुत रूप, श्वृज्भार का 
आध्यात्मिक धरातल , प्रेम का रूप, प्रभाव; सयोग श्यूयार के चित्र । 
वियोग ख्ूगा र, वियोग में ऐन्द्रियता के स्थान पर सूक्ष्म सानसिक- 
भाव । अग-असौष्ठव, पाण्डुता, भ्रवासजन्य विरह-वर्णन, स्वप्न, 
स्मरण, सध्या-समय की व्याकुलता, मान-भग | कमीर-काव्य में 
वियोग-श्ुगार। प्रेम के दो रूप---(अ) अलौकिक आध्यात्मिक रूप 
में प्रस्तुद ऐह्लोकिक प्रेम, (आ) प्रेम का मानवतावांदी रूप (दितीय 
अध्याय का अग ), परम्परागत वास्त्रीय दशाओजों के कम-बद्ध विवेषल 
में अनावयद । व्याकुलता, एकनिष्ठता एंवं प्रेम का दुस्तर-सा्ग , ह्याप 
की भावना; यतिग्नता एवं शूर का आदशों; निष्कर्ष । 


'काम' का अर्थ एव विकास 


भारतीय सांस्कृतिक परम्परा मे चार पुश्षाथ माने गए हैं--धर्म, अर्थ, काम और 
भोक्ष । मनुष्य जीवन का लक्ष्य अथवा सफलता इन्ही चारों पुरुषार्थों मे पर्यवतित हो जाती 
है। भौतिक जीवन के पोषण, सरक्षण, संवर््धश तथा सामाजिक जीवन के सिर्वाह का अध्ययन 
अर्थ के अन्तगत होता है। सामाजिक जीवन की व्यवस्था का" आधार धर्म है, बुद्धि की 
सन्तुष्टि भी धर्म द्वारा होती है। काम का लक्ष्य मनस्तुष्टि करना है। मानव-मात्र के लिए में 
अनिवार्य आवश्यकताएं है। “जिस प्रकार धर्मं से बुद्धि का सम्बन्ध है, उसी प्रकार शरीर का 
अथ्थे से, मन का काम से और आत्मा का सोक्ष से सम्बन्ध है। इन्ही अर्थ, घ॒ममे, काम मे मनुष्य 
के जीवन, रति, मान, ज्ञान, न्याय आदि की समस्त कामनाओ का समावेश होता है। तात्पर्य 
यह है कि जीवन की अभिलाषा अर्थ मे, स्त्री पुत्र आदि की काम में, यश, ज्ञान और न्याय की 
भर मे और परलोक की कामना मोक्ष में समाविष्ट हो जाती है।'* 

प्राचीन काल से ही हमारे देश से घर्ंपुवंक अर्थ और काम प्रहण करना मानव जीव 
का निर्दिष्ट लक्ष्य रहा है। सिद्धान्त और व्यवहार रूप में काम को मर्यादित करके उसे जीवन 
के विशिष्ट अग के रूप मे मान्यता प्रदान की गई। देशेणिक दर्शन ने 'यतोध्म्पुदय निश्रेय्त- 
सिद्धि स धर्म ” कहकर धर्म के द्वारा अर्थ और काम समन्वित लौकिक सुख और मोक्ष-सम्बन्धी 
पारलौकिक आनन्द-प्राप्ति की स्थापना की है। 

“इन्द्रिय भोग और एबणाओ के दृष्टिकोण से काम शब्द का अर्थ अधिक व्यापक हो 
जाता है। प्राकृत आवेग (२३६४एए०७। ॥ग्राए॒8०४), मूल प्रवृत्तिया (४7720), मानव- 
एषणाए (0५7८8 रण ०7) और मन की प्राकृतिक-मानसिक प्रवृत्तिया (पिंछपराछों 
4०१६३] ''€ा0९7८४८४ ) काम के अन्तर्गत भा जाती हैं। काम मे वे सभी घारणाए आ जाती हूँ 
जिन्हे आधुनिक समाज-मनो विज्ञान मे अभिलायाओ (70८577८७) , प्रेरको (१४०८४), आन्त- 
रिक उद्दीपनो (ए:8०8) या चालकों (पघाए८४) की धारणाओ के माध्यम से व्यक्त किया 
जाता है ।”* इस प्रकार काम से तात्पयें मानव की आधारभूत जैविक आवद्यकताओ और 
एषणाओ से है जिनकी अवहेलना नहीं की जा सकती । कामतृप्ति वाछूनीय है, क्‍योंकि इसके 
बिना सृष्टि ही सम्भव तहीं है। काम की एक पुरुषार्थ के रूप मे कल्पना से यह ह्पष्ट है कि 
भारतीय विचारधारा कामएबषणा की स्वामाविक अभिव्यक्ति को जीवन की आवदयकता 
मानती है। 

स्‍त्री के स्वभाविक प्रकृत आकर्षण को काम का साधन साया गया है। इसी की 
एक अभिव्यक्ति दाम्पत्य-जीवन अथवा गृहस्थ के रूप में होती है। इसी श्राकषंण को आध्या- 





१. कामसूज--अमु» देवदत्त शास्त्री, पृ० ३ । 
२. भारत में समाजशास्त्र और सस्कृति---गौरीक्षंकर भदृद, पृ० २४३। 
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रिमंक दृष्टि से देखकर आदि पुरुष और आदि शक्ति की, शरीर तथा आत्मा की प्राकृतिक- 
' खींसां का बर्थ प्रदात किया गया । साहित्य में इसी शज्भा रिकता का वर्णत एक ओर प्र।क्ृतिक 
प्रेम को अभिव्यकित प्रदान करता है तो दूसरी ओर आध्यात्मिक प्रतीक-अर्थ से रहस्पात्मक 
धारणाओं को अपने में सजोये हुए है। 
लौकिक अथ॑ में काम' सामाजिक मर्यादा मे बच गृहस्थ तक सीमित हो जाता है। वेद 
में पति और पत्नी का पारस्परिक सम्बन्ध मधुर और सीहादपूर्ण चित्रित किया गया है। 
दाम्पत्य की एकनिष्ठा धर्माविरुद्ध काम की स्थापना करती है। अथवंबेद में पति पत्नी के प्रति 
कामना करता है---जिस प्रकार लता वृक्ष को, सब ओर से चिपट जाती हैं, उसी का आश्रय लेती 
है, इसी प्रकार है स्‍त्री |! मुझ पति को तू मेरी धर्मपत्नीं प्रेम से सब्र प्रकार से जलिंगन कर 
भौर मेरा आश्रय ले । ऐसा व्यवहार कर कि तू जिस प्रकार से हो मुे ही अतन्‍्य चित्त से 
जाहने वालीं बनी रह जिससे मुझे छीड कर दूर जाने वाली नहो।* भजियतमा को हृदय में 
बसाने की कामना करते हुए कहा गया है--है प्रियतमे, मैं हृदय में लगी, द्ृदय में बसी तुकको 
अपनी भुजा पर चिंपटाऊं, तुमे बाहु से आलिगन करूँ जिससे तू मेरे हृदय की इच्छा के भीतर 
रहे और मेरे चित्त से आकर बसे ।* पति के साथ रमण कर प्रजा को उत्पस्न करने का उपदेश 
दैते हुए अर्थववेद का कथत है--है नववधू, तू शुम चित्तवाली होक़र सेज पर चढ़ | इस पति 
के लिए प्रजा की उत्पत्त कर। तू परमेश्वर की परम शक्ति के समान है, तू उत्तम ज्ञान-सम्पस्त 
होकर, ताराओं वाली उषाओ में ही सचेत होकर प्रतिदिन जागा कर ।* 
बेद में काम-सम्बन्धी अनेक अशो में से कुछ उल्लेखनीय अश इस प्रकार हैं-- 
देवा अग्ने न्‍्यपद्चन्त पत्नी समस्प्शन्त तन्वस्तनूभि । 
सूर्येव नारि विश्वरूपा महित्वा प्रजावती पत्या स भवेह ॥।४ 
पूर्व काल में विद्वान लोग अपनी पत्नियो के साथ एक सेज पर सोते रहे हैं और अपने 
शरीरो को अपनी स्त्रियों के शरीर के साथ स्पश करते रहे हैं। हे स्त्री तू, परमेश्वर की 
उत्पादक शक्ति के समान ही अपनी महिसा से नाना सामश्यंवती होकर, प्रजा से सम्पन्न 
होकर, इस गृहस्थ लोक मे पति के साथ मिलकर सन्तान उत्पन्न किया कर। 
तां पूष छिवतमामेरयस्व यस्या बीज भनुष्या बपन्ति। 
या न ऊरू उदशति विश्रयाति यस्यामुझन्त प्रहरेम शेप ॥५ 
है पोषक पति | तू उस प्रियतमा, अति कल्याणकारी स्त्री को प्राप्त कर, जिसमें 
मनुष्य अपना बीज बोते हैं। जो स्त्री कामना करती हुई हमारे लिए अपनी दोनों जधाए लौल 


जद जा 





१. यदा वृक्ष लिबुजा समन्‍्त परिषस्वज । 

एवा परिष्वजस्व मा यथा मा कामिन्थसों यथा मस्तापंगा बस ।| --अथवे० ६।४।१। 
२ मम त्वा दोषणिश्चिण कृुणोमि हृदयश्रिषम्‌ । 

यथा सम क्तावसों मम चित्त मुपायसि । --वही, ६।६।२, भर देखें, ६।६।१। 
३. आ रोहू तल्प सुमतस्यमानेह प्रजा जमय पत्ये अस्मै । 

इन्द्राभौव सुबुधा बुध्यमाना ज्योतिरप्रा उस प्रतिजागशसि ॥ 

“ही, शटा२३१। 

४. अ्रंथवें०, १४॥२।३२। और देखें २३०२ । 
| ऋर्वेद, १०।८५॥३७; अंथवं० १४२।३८५। 


' काम (इमर्दमे) की तुसतोत्मक अध्ययेत्त # १५३ 


देती है और जिसमें हम कामना करते हुए प्रजनन जंग को प्रवेष करते हैं । 
.. आ रोहीरुणुप धरत्व हस्तें परि ब्वेजस्म भायों सुमेतेस्पनान'। 
,.. प्रजा कृश्वार्चीमिह मोदमानों दीं वामायु सविता कृणीतु ॥५.. " 

है पुंदण | अपनी पैली कौ जंघा पर चढ़े ! अपने हाथ को उसके  लिरहाने के संमासे 
लगा दे और शुंभ चित्तवाला हौकर अपनी स्त्री का आलिगन कर | हैं स्त्री-पुरुषो ! गृहस्थ में 
परस्पर प्रसन्‍्त रहँते हुए, अंनन्‍्द-विनोद करते हुए तुर्म दोनों उत्तम सस्तानोत्थति करो। सब 
संसार का उत्पन्त करते वाला परमेश्वर तुम दोनों की दीर्घ जायु करें। काम से होने बाली 
विशिष्ट पीड़ा एवं मानसिक दक्षा का अभूतपूर्व चित्र अर्थववेद में उपलब्ध होता हैं। हैं मेरी 
प्रियतमे ! कामदेव उस कामना-रूप बाण को व्यधा-रूप पंसों से सजाकर, परह्पर अभिलाया 
का ऐल्य लगाकर, उनकी नाना सकल्प-विंकल्पी की लेस से चिप्काकर क्षैर उसको उत्तम-रीति 
से भुशाकर स्मरदेव तुझे हृदय मे ताड़े ताकि तू एक मात्र मुझे ही चाहे ।* 

वेद का ऋषि कामना करता हैं कि सुखकारी सेज से जागंकर उठते हुए, परस्पर हँसी 
विनोद-घुक्त होकर, तेज तथा बल से परस्पर आनन्द-विनोद करते हुए उत्तम' इन्द्रियों (अथवा 
गायों) से सम्पस्न, उत्तम पुत्रों से युक्त और उत्तम गृह से सम्पन्त होकर वर-वध्‌ दोनों सुख से 
जीवन व्यतीत करें ।* अन्यत्र अनेक स्थलों में भी आनन्द युक्त गृहस्थ-जीथन का उल्लेख 
भाया है--हे परमेश्वर ! इन दोतो चकवा-चकवी के समान प्रेम में बंधे (चंक्रवाकेव दंपती) , 
पति-पत्नी भाव से मिले हुए जीडे को प्रेरणा करें कि वे दोनों उत्तम घर में रहते हुए अपनी 
प्रजा सहित पूर्णायु को नाना प्रकार से भोग प्राप्त करें ।* जीवत में 'काम' के महत्त्व से वैदिक 
ऋषि पूर्ण रूपेण परिचित है। विभिन्‍न प्रसंगों में पुरुष-स्त्री सम्बन्धों का विस्तृत विवेचन तो 
हुआ ही है , इसका अत्यन्त काव्यमय वर्णन, जीवन में काम की स्वीकृति का उद्धोष करता है। 
“जिस प्रकार युवा स्त्री भली प्रकार मुस्कुराती हुई, विशेष गुणों से प्रकाशित होती हुई अपने 
पति के समक्ष बाहुमूल आदि अगो की प्रकट करती है. । “उषा के समान शोभावती 
नंव-वयू निकट देखी जावे । जिस प्रकार शुन्ध्यू नाम का जलचर, बतक, हस' आदि अपने बक्ष- 
स्थल उन्नत कर चलते हैं उसी प्रकार कन्या भी उन्नत वक्ष स्थल वाली (पूर्ण युवत्ती) ही। 


१. अथवं७० १४२।३६।, और देखें-- वही, १४।२।३७। 
२ आधीपणों कामशल्यामिर्षु सकल्पकुल्मलाम । 

ता सुसन्‍्नतां कृत्वा कामो विध्यतु त्वा हृदि।॥। 

--अथवं०, ३२५२ | 

३. स्थोनाओोनेरधि बुष्यमानौ हसामुदो महसा मोदसानो । 

सुगू सुपुत्री सुगृही तराथों जीवावबुषघसों विभाती ॥ अथर्व ०, १४ र।४ हे। 
४. इहेमाविन्द्र स मुद चऋवाकेव दपती । 

प्रजयनो स्वस्तकौ विश्वमायुव्यशूर्त्‌ताम्‌ ॥ वही, १४।२॥६४। 

और देखें -- था जामयो वृष्ण इच्छान्ति शक्ति नमस्प्तीजनितेगर्ममस्मिन्‌ 

-+जबही, ५४४७१। 
४. ससरमयमाना युवतिः पुरस्तादावियेक्षांसि कृणूघे विभाती ॥ 
ऋष्वेद, २।१।११३४६१०। 
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स्तुतिशील विद्ान्‌ जिस प्रकार उत्तम प्रिय वचनो का श्रकाज् करता है, उसी प्रकार व्यू भी 
हुदय को पिय लगने बाले मुणो और वचनो का प्रकाश करें .. ' इत्यादि अनेक प्रसंग इस 
कंज्वत की पुष्ठिट करते हैं। आादणं गृहस्थ की स्थापना के मूल मे काम की शक्ति का ऋ/्वेद में 
अनेक प्रसंयों में उल्लेख हुआ है। सृष्टि के पूर्व बहू मन से उत्पन्न होने बाली इच्छा के समन 
एंक कामता ही सर्वत्र विद्यमान थी, जो सबसे प्रथम इस जगत्‌ का प्रारम्भिक बीजवत थी।' 

काम एक भ्बल क्षमतायुक्त मन शक्ति है जो 'मौतिक कार्यों में प्रकट होकर तथा 
अस्त करण की मानसी क्रियाओं द्वारा अभिव्यक्त हो कर दो भागो में बट जाती है। यही शक्ति 
अतन्य के रूप में और कभी मौतिक छाक्ति के रूप में प्रकट हुआ करती है। . मन की मूल 
बासनाए ही मूल प्रवृत्तिया कहलाती हैं। समस्त वासनाओ या मूल प्रवृत्तियों का यदि वर्गी- 
करण किया जाए तो वितेषणा, दारेषणा और लोकेषणा इन तीन ही भागों मे सभी वासनाओ 
या सन की मूल प्रवुत्तियो का समावेश हो जाता है; 

सुष्टि के आदि में एकाकी ब्रह्म ने भी सकल्प किया था--एको5ह बहुस्याम्‌*। एक से 
अनेक होने की इच्छा ही अपूर्णता से पूर्णता की ओर अभश्रसर करती है। बृह॒दा रण्यक मे उल्लेख 
है--अकेलेपन में आनन्द प्रतष्त न कर उसने दूसरे की कामना की--स जे नंब रेसे तस्मादेकाकी 
ने रमते स द्वितीयसंच्छुत्‌ ! काम की इच्छा आदि-शक्त है।* वृहृदारण्यकोपनिपद्‌ में इसका! 
उल्लेख आया है--- 

* आत्मेबेदमप्र आसीत्युदषविथ सो5नुवीदय नास्यवात्मनो5पद्यत्सो5हमस्मीत्यप्र 
व्यावहारशतो5हु लासाभवत ५ | 

बहू रममाण नही हुआ । इसी से एकाकी पुरुष रमसाण नहीं होता। उसने दूसरे की 
इच्छा की, वह जिस प्रकार परस्पर आलिंगत स्त्री और पुरुष होते हैं, बसे ही परिमाण वाला 
हो गया | उसमे इस अपने देह को ही दो भागो मे विभक्‍त कर डाला । उससे पति और पत्नी 
हुए।९ एक से अनेक होने की कामना का अन्यत्र भी उल्लेख आया है तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में 
' सोष्काभयत | बहुस्थां प्रजायेयेति? एवं छान्दोग्योप्िनिषद्‌ का “तवेक्षत बहु स्था प्रजायेयेति 
पर्तेजोह्पूजत ।< इत्यादि अनेक प्रसगो से सृष्टि के भूल में 'कामना' का स्थान स्वप्रमाणित 
ही है। पुरुष काममय है, उसका रूप, उसकी शक्ति, उसकी प्रकृति, काम ही है।' * शरीर 
धारी जीव का सुख-दु ख इन्द्रियो के विषयो के द्वारा होता है, अत प्रवृत्ति मार्ग मे प्रवुत्त 





उपो भदर्शि शुन्ध्युवो न वक्षो नोधा इवाविरक्ृत प्रियाणि ॥ --ऋग्वेद, २।१।१२४।४। 
कामस्तदग्रे समवर्तंताधि मनसो रेत प्रथम यदासीत्‌ ॥ --वही, १०१२६।४। 

कामसूत्र, अनु० देवदत्त शास्त्री, पृ० ७। 

चुहृदारण्यक ०, १।४।३। 

वही, १(४।१। 

स॒ वे तैव रेमे तस्मादेकाकी न रमते स द्वितीयमैच्छत्‌। स हैतावानस यथा स्त्री 
पुमा सौ सम्परिष्वक्तो स इममेवत्मान द्ेघापातयत्तत पतिदच पत्नी चाभवता ”॥ 


-- वहदा रण्यक ०, है।४।३। 


हक ल्‍था #९ अं 0 >्छ 


जे तैततिरीय०, २।६। 
८. छांदोग्य०, ६२३। 
६ पुरुषा्भ---डा० भगवानदास, पृ०१८३) 


के 


काम! (इममम्‌) का तुलनात्मक अध्यमंत है 6 2 


मनुष्य के लिए काम स्वॉभाविक प्रकृत प्रवृत्ति के रूप में हमारे समझ बता है । धर्स का फंस 
काम और इन सबका मूल सकल्प विषयों का होता है। #्त्॒ जौवजन का यह चिंपय॑-कायना 
पक्ष निश्चय ही विशिष्ट हुजा ।* ।' 
काम के विस्तृत एवं मर्ममेदी प्रभाव से विभिन्‍न झारत्र पूर्णझपेण परिचित हैं। महा 
भारत में उल्लेख आया है-- 
सनातनों हि संकल्प काम हंत्यभिधीयते, 
सकल्पाशिद्ृति' काम' ससातनतमोध्भवत्त्‌ । 
जगत्पतिर्‌ अनिर्देश्श सर्वंगय. सर्वभावन,, 
हृच्छय, सर्वमूताना, ज्येष्ठो रुद्रादपि प्रभु ॥7 
मनस्‌ का, चित्त का, जीवत्व का, संसार का रेतस्‌, बीज, “काम” परसात्सा के निष्काम 
हृदय में सदा, सबके आगे वर्तमान है। धर्मानुकूल काम के समर्थन'में सहाभारत में स्पष्ट किया 
गया है कि गृहस्थ-धर्मं मे त्रिवर्ग के बीच परस्पर कोई विरोध नहीं है। एकमात्र पतिब्षता 
भार्या की सहायता से पुरुष धर्म, अर्थ एव काम रूप 'त्रिवर्गं' का एक साथ उपभोग कर सकता 
है ।* महाभारत मे अत्यन्त मामिक उल्लेख है--/मैं ऊध्वं बाहु होकर स्पष्ट शब्दों में घोषणा 
करता हू कि धर्म से ही अर्थ व काम की उत्पत्ति होती है, लेकित किसी ने कर्ण पात तक नही 
किया ।”४ 
ऋषि वात्स्यायन ने कामसूत्रम्‌ के प्रथम छन्द मे ही धर्म, अर्थ और काम को नमस्कार 
किया ।" काम का लक्षण बताते हुए वात्स्पायन कहते हैं--- 
श्रोत्र त्वकचक्षूजिह्वाप्नाणानामात्मसयुक्तेन मनसाधिष्ठिताना स्वेषु स्वेष्‌ विषयेष्वानु- 
कूल्यत प्रवृत्ति काम ॥* 
अर्थात्‌ कान, त्वचा, आख, जिद्ऑला, नाक--इम पावर इन्द्रियो की इच्छानुसार शब्द, स्पर्श, रूप 
रस भौर गध अपने इन विषयो में प्रवृत्ति ही काम है। काम की व्यावहारिक व्याख्या करते हुए बहू 
चुम्बन, आलिगन आदि प्रासगरिक सुख के साथ कपोल, स्तन, नितम्ब आदि विशेष अगोके 
स्पर्श करने से आनन्द की फलवती प्रतीति को काम मे समाहित करते हैं ।" पर यहा यह स्पष्ट 
हो जाना चाहिए कि कामसूत्र का रचनाकार भी घमं, अर्थ और काम इन तीनों की सहति में 


१. धर्ममूलो5र्थ इत्युक्त कामो3र्थफलमुच्यते। 

सकत्पमूल[स्ते सर्वे, सकलपो विषयात्मक ॥ 

-महा०, (पुरुषार्थ--ड० भगवानदास, पृ०२१० ) 

२ पुरुषार्थ--डा० भगवानदास, पू० १०२ 
३ यदा धर्मदन भार्या च परस्परवशानुगौ । 

तदा धर्मार्थकामाना त्रयाणामपि सयम ॥।--महा०, वन०, ३११।१०२। 
४ कष्वंबाहु विरोौम्येष नहि कंदिचित्‌ श्रूणोति भाम्‌ । 

भर्मादर्यटंत कामइच स धर्म कि न सेव्यते ॥---महा ०, स्वर्गा० ५१६३ । 
४ धर्मार्थिकपरिम्यो नम । 
६ कामसूत्रमू, (।२११। 
७. स्पर्शविशेषविषयात्वस्पाभिमानिकसुलानुविद्धा । फलवत्यथ॑प्रतीति' प्रतधान्यात्काम ॥ 

“कामसूत्रम, १।२।१२ । 
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।, हक ६ आ सिशवहलूबर एवं कवीर का तुलनात्मक अध्ययन 


, कम से शेष अर्थ को और अर्थ से शषेय्ठ धर्म को मानता है।' केवल झरोर की तुष्ति-मात्र हो 
संदय नहीं हैं। कतल-विवेक विचार द्वारा घंमं-सम्मत कास की स्वीकृति गीता में भी है-+ 
अर्मातिसड्भोशूतेपु कामोइस्मि मरतपंस । 

स्पषटट है कि घाजीत कोल से ही कोम 'धं्म' का प्रसुक्ष अग था और 'धर्म' में काम की 
बयेह प्रतिष्ठा थी | ब्रह्मवैवर्त-पुराण में राधा और क्रष्ण की अद्भुत, अलो किक सीज़ाओ के 
प्रसंग मे क्ाम' का व्यापक चित्रण हुआ है। इसी प्रकार के अनेक अन्य स्थलो को प्रतीकात्मक 
माना जाने पर भी उससें निहिल लौकिक तस्व निरचंगे ही महत्त्वपूर्ण है। प्रवृत्ति-मार्गीय 
जीवन-दर्शन में गृहस्थ की मर्यादा मे काम की तृप्ति स्वाभाविक आवश्यकता के रूप में अनु- 
भव की गई अत काम को जीवन का अग सानकर उसकी स्वीकृति हुई । 
ध्यावहारिक जीवन में काम की अभिव्यक्ति स्त्री और पुरुष के पारस्परिक आकर्षण 
भौर उससे उत्पन्न प्रेम के अन्तर होती है। साहित्य में वणित प्रेम इससे अभिन्‍न है । ऐंड्रिय 
सुख के लिए नियत्रण की आवश्यकता का ज्ञान होते पर तके और इच्छा-शक्ति द्वारा इस्थ्िय- 
तियत्रण कर इतसे जीवन को सुखी और पूर्ण बनाने के प्रयास की तिरन्तर स्वीकृति हुई है। 
महू अनुसब होने पर सानव जीवन को अधिकाधिक सुखी और प्रसन्‍्त रखते के लिए मनुष्य 
एव को तो निम्रत्रित करता ही है, समाज और परिस्थितियों के साथ भी समझौता करता है। 
समाज का समग्र आथिक विकास एवं औद्योगीकरण तथा वैज्ञानिक आविष्कारो के मृल में 
यही 'काम' कार्यरत है। 'कामायनी का कवि इस सत्य से पूर्ण रण परिचित है--- 
आकर्षण से भरा विश्व यह 
केबल भोग्य हमारा, 
जीवन के दोनों कूलो में 
बहे वासना धारा ।४* 
'कामायनी की श्रद्धा काम के विस्तृत धरातल, काम को तिरस्कृत करने से लोक-जीवन की 
असफलता से परिचित है--- 
काम मग्नल से मडित श्रेय 
सगे, इच्छा का है परिणाम , 
तिरस्कृत कर उसको तुम भूल 
बनाते हो असफल मवधाम ॥।* 
काम के परिणामस्वरूप 'उद्याम लालसा', 'तीत्र उन्‍्माद' 'मथने बाली पीडा' 'सधुर विरक्ति 
भरी आकुलता', मादकता से युक्त 'तरल वासना ' के होते हुए भी “अपने सुख को विस्तृत कर 
लो, सबको सुखी बनाओ" का भाव 'काम' के विस्तृत घरातल की व्याख्या है। 
हमारे विवेच्य कवि तिदवल्लुवर के काव्य में इस धर्मं-सम्मत काम की ही अभिव्यक्ति 
हुई है। उन्होंने गृहस्थ की परिधि भे, सासारिक सुख प्राप्ति के लिए 'काम' खण्ड ( कामस्तु- 
पालू) में इस विषय का विस्तृत वर्णन किया है। 
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१ एपां समवाये पूर्व पूर्वों गरीयान्‌ ॥--कामसूत्रमू, १२१४ । 
२. कामायनी, पृ० १२८। 

है. बही, पृ० ५३। 

४. वही, पृ० १३२। 


हू 3 के ८ 


2 ४ 
।  .. '' कार (शकसमुठ का तुलतात्मक अधइपंगे क १४५४ 


'*.. सुप्त-मैस (कंजॉवियल) के अस्तर्तत प्रथभदर्वान, संकेत-परिच्रय (कुरिप्पस्ियवित), सिलत- 
सुल (पुणरज्यि महिहंदल), सौग्दर्य-पंक्ंता (नलम्दुनादुरेतलू), प्रेम की सहिंसो ई 
सिरप्ुरेसल), इत्यादि के उपरान्त भुप्त-प्रेष के प्रवाद को चर्चा (अज्र अस्विल्तस को 
वर्णन है। पातिव्रत्य (कर्पियल्‌) के अन्तर्गत बसझा वियोग (पिरिवु आराम) विरहिंणी की 
चविलाप (वंडर मेलिदिरंगल ), वेदनापूर्ण नेत्र (कणूविदुपू जरिदलू) इत्यादि अनेक क्षघ््यायों में 
विरह भा विस्तृत वर्णन हुआ है। अत में प्रिय-मिलन होगे परे माने-भंग (निरेयक्धितल ), प्रजय- 
कलह (पुल॑वि), प्रणय-कलह की सूक्ष्मता (पुलविनुणुवकम्‌ ) एवं प्रणय-कलह का आनन्द (कटे- 
लुबहै) इत्यादि का वर्णन कर कविं ने प्रेम के संयोग एवं वियोग पक्षों का अत्यन्त सूंदम तथा 
मनोवैज्ञानिक विवेचन प्रस्तुत किया है । 

“हूपासमित और शरीरी आकर्षण का परिणाम है संयोग सुख । इसमें परम्भरागुसार 
हावादिजन्य चेष्टाएं, सुरत, विहार, मद्यपान आदि का वर्णन होंता है” हिस्दी साहित्य के 
रीति-काव्य पर यह कथन जिस प्रकार सत्य उतरता है उप्ती प्रकार तिरुवल्लुधर के काव्य के 'काम' 
(इनबम्‌ ) अंश के विधय में भी । नायक-तायिका का परस्पर गुप्त-प्रेम, शसीरी आकर्षण भौर 
उसके फलस्वरूप मानसिक सुख एवं आनन्द, परस्पर संकेत (हावादिजन्य जेष्टाए) दस्थादि से 
यह प्रेम व्यापार प्रारम्भ होता है| सस्कृत-हिन्दी साहित्य और प्राजीन तमिल साहित्य कौ 
अआुगार-बर्णन की दृष्टि मे पर्याप्त अन्तर है। यह अन्तर विषय-वस्तु अथवा भाव-सामग्री का 
मही अपितु वर्णन-पद्धति एवं वर्गीकरण का है। तमिल के काज्य-क्षास्त्र विषयक प्रसिद्ध ब्रथ 
तोलकाप्पियम्‌' मे इससे सम्बद्ध सामग्री उपलब्ध है। तमिल-काव्य 'अहम्‌ और 'पुरम्‌' दी 
भागों मे विभकत किया जाता है , अहम्‌ के अच्तगंत प्रेम के सात रूपों का उल्लेख है---हन्हें 
'तिने! कहा गया है । सर्वप्रथम केकिले के अन्तर्गत पुरुष का 'मुग्धा' के प्रति एकांगी प्रेम 
बर्णित होता है, सबसे अन्त में 'पेरुम्तिने! के अन्तर्गत असमान प्रेम के परिणामस्वरूप हुई अंति 
का वर्णन किया जाता है। अन्य पाच प्रकार के वर्शतो में प्रत्येक प्रकार से योग्य, परस्पर आक- 
षंण के कारण प्रेमपाश में आबद्ध युवक और युवती के शगार का वर्णन किया जाता है। 'तोल- 
काप्पियम में प्रेम के पाच प्रकारों का वर्णन पांच विभागों मे विभक्‍त किया गया है। ये पा 
विभाग हैं-- 

कुरिजि--परवैत-प्रदेश 
प्रालै--शुष्क मरुप्रदेश 
मुल्ले--अरण्य प्रदेश 
भुरुदमू--जल-समृद्ध समंतल प्रदेश 
नेयूदल---समुद्र-तट प्रदेश । 

“ये पांचों नाम वास्तव मे पांच पुष्पों के वाचक हैं, किन्तु इन प्रदेश-विशेषों के लिए 
विशिष्ट धुष्प के रूप में इनको माया गया है। ये ही परुष्प-विधेष उक्त प्रदेश-विशेषों के अभिषान 
हो गए, फिर उन प्रदेशों की पृष्ठभूमि पर व्शित होने वाले प्रेम-प्रकार के भी याम बत गए ।//रे 





है. हिद्दी साहित्य का बृहते इतिहास-बच्ठ भाग--सं० डा० नगेष्द, पृ० १६३। 
२. तमिल और हिन्दी के काब्यशास्त्रों का तुलनात्मक अध्ययन 
--डा० न० ब० राजगोपालन, पृ० २८१ 


ँ 


हहु८ क दिरवललुबर एवं कबोर का तुलनात्मक अध्ययन 


'बून पांचों भूप्रदेशों के अनुसार ही प्रेमाभिव्यकित को भी र्पाच रूपों में विभक्‍त कर दिया गया 
है। प्रथम दर्शञत एव प्रेम 'कुरिजि' में, अह्प्रकालीन विरह 'मुल्ले में, दीघंकालीन विरह्‌ 'नियदल्‌ 
में, दीघंकालीन वियोग पाल मे एव गृहर्थ का मधुर-प्रणय 'मरुदम' मे वर्णेच का विषय चने । 
कालकर्म से काव्य में यह एक नियम के रूप में मान लिया गया और प्रत्येक विभाग विश्विष्ट 
शर्णन के लिए पृष्ठभूमि के रूप से स्वीकार कर लिया गया। 

पुरुष और रुत्री के पारस्परिक प्रेम सम्बन्धो को दो भागो में विभाजित किया गया है। 
विवाहपूर्व प्रेम अथवा पूव॑राग (कलबु) ओर विवाह-सम्बन्ध स्थापित होने के बाद का प्रेम 
(करपु) । 
हा तिरुवल्‍लू वर ने श्युगार के अन्तर्गत सयोग का वर्णन अपेक्षाकृत कम किया है। भाव 
की तौब्रानुभूति, मामिकता इत्यादि का जो रूप,वियोग से उभर कर आता है, वह सयोग में 
समय नही , परन्तु सयोग-शगार का जो वर्णन उपलब्ध है वह प्रभावोत्पादक है, उसमे जीवन्त 
तत्व है, हुं और उल्लास का वातावरण है । वल्लुबर के सयोग-वर्णन का विवेचन करने से 
पूर्व उस युग के समाज में व्याप्त प्रेम-विषयक धारणाओं का एक सकेत प्रस्तुत करना उचित 
होगा। 
तिरुल्‍लुवर के 'इनबम्‌” (काम) खण्ड को प्राय समस्त टीकाकारो ने नायक-तायिका 
के प्रथम दर्शन (पूर्वराग), प्रेम, विरह्‌ और पुनर्मिलल का वर्णन माता है। यह प्रेम नायक- 
नायिका के एकान्त में आकस्मिक सिलन से प्रारम्भ होता है। प्रथम दर्शन मे प्रेम का सूत्रपात 
होता है। धीरे-धीरे विकसित होता हुआ यह शास्त प्रेम-सम्बन्ध शब्दों में अभिव्यक्त होता है। 
प्रिय एस प्रिया-परिणय सूत्र मे आबद्ध हो जाते हैं। पारस्परिक अदम्य विध्वास के अतिरिक्त 
इस सम्बन्ध-सूत्र के लिए कोई सामाजिक क्रिया (770८४) सम्पन्त नहीं की जाती परन्तु तमिल- 
प्रदेश के उस काल में सामाजिक मान्यता प्राप्त करने के लिए इतना ही पर्याप्त था।* यह सस्कृत 
काव्य एवं धर्मशास्त्रो मे वणित गधवं-विवाह के समान ही है। इस विवाह-सम्बन्ध की सूचना 
प्रेमी-युगल द्वारा अपने तक ही सीमित रखी जाती है और वे यह प्रयास करते हैं कि अनुकूल 
अयसर प्राप्त करते ही इसे सबको बता दिया जाये परन्तु पति और पत्नी दोनो उस समुचित 
अवसर की प्रतीक्षा करने मे स्वय को असम पाते हैं। प्रेम मे धैय कहा ? वे चोरी-छिपे परस्पर 
मिलते रहते है। युवती के माता-पिता एवं सम्बन्धी अभी मानसिक रूपसे सबध को स्वीकृति प्रदान 
करने की स्थिति मे नहीं होते ओर इधर काम-मिलन घोरे-धीरे चर्चा का विषय बनना प्रारम्भ 
हो जाता है । तमिल-प्रदेश के प्रेमी जनो ने इसका भी समावान निकाला, युवक एक प्रकार की 
शारीरिक और मानसिक तपस्या करता है जिससे कि युवती के माता-पिता एवं सन्बन्धी तथा 
भ्राम-निवासी उसकी प्रेमिका को उसे सौप दें । ताड-वुक्ष की कुछ शाखाए इस प्रकार से एकत्र 
कर ली जाती हैं कि एक मनुष्य के बैठने योग्य स्थान बन जाये । प्रेमी इस शाखा मे बैठ जाता 
हैं और उसके अनेक मित्र इसी मुद्रा मे उसे ग्राम भर मे घुमाते हैं। इस अवसर पर मित्र मण्डली 
हारा अनेक भावपूर्ण प्रेम-गीत गाये जाते हैं। ताड-बृक्ष की नोक॑ काफी तीखी और कठोर होती 
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काम (इनबसमु) की तुलनात्मक अध्ययर्त # १५९ 


हैं संतः यह प्रक्रिया पर्याप्त कष्टप्द तपस्या है। प्रेस-मार्गे के इस चथिक को ब्राम॑-निंवरसियों के 
उपहास का पात्र भौ बनता पड़ता हैं और अनेक बार उसकी प्रिया का नामोल्लेख श्री होता 
है । यह समस्त कोलाहल भ्राम के बृंद्-जनों एवं युवती के माता-पिता ओर सम्बन्धियों तक 
पहुंचना स्वाभाविक है। युंवक-युवती अपने विषथ में होने बाली इस अर्चा को सुत कर अत्यन्त 
असन्‍त होते हैं । प्रतिक्रिक ओोच-मिश्चित होती हैं, युवती को डॉट-फटकार भी मिलती है पर 
भर इस विवाह-सम्बन्ध की स्वीकृति के अतिस्कित और कोई भागे भी शेष तहीं , क्रत' घृवक- 
युवती के सम्बन्ध की सामाजिक स्वीकृति हो जाती है ।' 


संयोग-छ्ष गार 

पारस्परिक प्रेम के वशीभूत होकर जब लायक-नायिका एक दूसरे के दर्शन, मिलन, 
स्पर्श और आलाप आदि में लीन होते हैं, विद्वानों ने उस अवस्था कौ सयोग और उसके वर्णन 
को सयोग-श्यृंगार कहा है ।' तिरुवललुवर से सयोग का बड़ा सथत परन्तु प्रभावोत्पादक वर्णन 
किया है । 

पूर्व राग ' पृव॑राग में आलम्बन निकट भी रह सकता है परन्तु कुछ व्यवधानों के उप- 
स्थित हो जाने के कारण अथवा समुचित साधनों के अभाव में आश्रय आलस्बन का मिलन नहीं 
होता । तिरुवल्लुबर के नायक और नायिका का प्रथम मिलन दोनों के हृदय में प्रेम के अकुर को 
प्रस्फुटित कर देता है । एकान्त स्थल में, नायक नायिका को देखकर, उसकी और आक्ृष्ट होता 
है। परिचय के अभाव में मन-ही-मन उसकी रूप-माधुरी की प्रश्षता करता है। वह सोचता है-- 
यह सुर-बाला है अथवा मयूरी ? कही स्वर्ण-कुण्डल ग्रहण किये हुए यह कोई थुबती ही तो 
नही है ?* नायक के हृदय पर नाथिका के तीदण नयनो का आघात होता है, उसे नेत्रो के समक्ष 
ही कर निहारना मानो सबल संन्‍्य से युक्त सुर-बाला से स्वय सम्राम फरने के समान लगता 
है ।। बाला की वक्र भुकुटी, उभरे हुए कुचभाग पर पडा हुआ वस्त्र, उज्ज्वल मस्तक, हिरणी के 
समान दृष्टि, सभी मानो बाघ से लेते है। उन्मुक्त प्राकृतिक वातावरण में यह प्रथम मिलन 
आकर्षण का रूप धारण करता है। 'पूर्वातुरागिनी नायिकाए अवस्था की दृष्टि से प्राय मुग्धा 
होती हैं। इस अवस्था में भावुकता का स्वाभाविक अतिरेक होता है और बह उनकी भावनाओं 
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१. सामग्री का आधार--कुरल, वी० वी० एस० अयूयर, भूमिका । 
२. दर्शनस्पशनादीनि निषेवेते विलासिनौ । 
यत्रानुरक्तावन्योन्य सम्भोगोध्यमुदा हुत ॥ 
सख्यातुमशक्यतया चुम्बतपरिम्भणादि बहुभेदात्‌ । 
अयमेक एवं धीर॑ कथित सभोगश्षुगार ॥--न्ला० दर्पण, ३४२१०, २११। 
३ तिझवल्लुबर से पुवं राम का अभिप्राय 'विवाह-पूर्वे मिलन! इत्यादि होने के कारण उसे 
'बियोग' के अन्तगंत समाहित ने कर सयौग के अन्तर्गत रखा गया है। 
४. क्रल १०८१ 
४. क्रस १०८२ , तुलनीय--तिय, कित कमनेती पढ़ी, विनु जिहि भौंहकमान । 
चलचित॑ बेर चुकति नहि बक दिलोकति-बान | 
--बिह्ारी, ३५६॥। 


के 
हि 


हैंएु। ॥ हिंदवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक स्ध्ययन 


को अत्यधिक तीव्र बना देतः है ।'* तिस्वद्गरत की 'मुग्षा' सादुकता के इस स्वाभाविक बतिः 
रैंक एवं तीम भावनाओं से युक्त है ! 
एकाउत में अषनोपरात्त प्रेम छत -नाने विकास प्राप्त करता है। प्रंकेताद़ि से सन के 
साथों को सम लेने के उपरान्त नेत्रों के मिलन से हृदयों का मिलन हो जाता है। गायक की 
नापिका के झरौर में रूप, शब्द, रख, गन्ध और स्पर्श इन पाचों विषयों का सुख प्राप्त होता 
है।' प्रेमिका के अतीय कोमल स्कत्घो का आलिसन-सुख विष्णु-लोक के सुख से भी श्रेष्ठ प्रतीत 
होता है ।* बाला के द्ारीर का प्रत्येक स्पञ्न प्राणो को अमृत के समान नव-स्फूरति प्रदान करता 
हैं। सोयक्र नायिका का आलिगन करता है तो उसे उसी प्रकार का आनन्द अनुभव होता है 
जी अपने परिवार में बाट कर भोजन करने से प्राप्त होता है। तिरुवल्लुवर ने प्रिय-प्रिग्रा के 
ऐसे गाढ़ालसियन का वर्णत किया है जिसके मध्य वायु की स्थिति भी स्वीकार्य नहीं है। परि- 
रम्मण से उत्पल्त आनन्द को अधिकाधिक अध्ययन से अवगत जनज्ञानवोध के समातत कहा है 4४ 
विशवल्लुबर के सयोग प्यगार के वर्णन में एक निश्चित मर्यादा है। कवि यहां भौ 
अपने नीति पर आधुत दृष्टिकोण से स्वय को असम्पृषत नही करता। तिरुवकुरल के श्युवार सें 
उन्मुक्त दातावरण में उन्मुक्त वर्णन है, पर यह वर्णन अपनी मर्यादा जानता है। वर्णन की 
मौलिकता, प्राकृतिक जीवन की उपमान-सामग्री और वातावरण-तिर्माण मे कवि सफल रहा 
है पर नैतिक दृष्टि की सतीमा-रेखा उसे निरन्तर बाधे रखती है। 
भाव--तिरुवल्लुवर- काव्य मे ख्यार के विभितत रूपो में मात को सर्वाधिक महत्त्व 
प्राप्त हुआ है। यहा मान आय प्रणय-मान है और भरपूर प्रेम की स्थिति मे प्रेमवृद्धि के 
उद्देश्य से किया जाता है। तिरवललुवर मे 'खडिता' इत्यादि का बर्णन नही है । यहा तो गृहस्थ 
की मर्यादा में सहुज उल्लासमय जीवन व्यतीत कर रहे दो प्रेमियो के पारस्परिक हास-परिहास, 
छूठना-मनाना आदि को ही स्थान मिला है। ईर्ष्या-मान का वर्णन हुआ तो है, पर वहा कवि 
की दृष्टि परम्परागत वर्णन से भिन्‍न है । 
प्रथयमान--पुलतबि अथवा प्रणयकलह का आधार कुछ भी हो सकता है। बस यूही 
छेड़खाड, मान-मुनावल अथवा प्रिय के हृदय के प्रेम को विकास प्रदान करने के उद्देश्य से मान 
कर लिया जाता है। सखी नाथिका को समझ्ाती है कि प्रणय-कलह की पीडा उनमे देखने के 
लिये तनिक कृत्रिम-क्रोध कर, आलिगन किये बिना रहो ।५ पर साथ ही वह उसे समझा देती 
१ हिन्दी साहित्य का बृहत्‌ इतिहास--स ० डा० नगेन्द्र, पृ० १०८। 
२ कुरल ११०१। 
दे. कूरल ११०३। 
४ कुरल ११०६, ११०७, ११०८५, १११०। 
२ कुरल १३०१ , तुननीय--(क) सखी सिखावति मान-विधि, सैनन बरजति बाल | 
हर कहै, मो हीय मैं बसत बिहारी लाल ॥--बिहा री । 
(ख) मुग्धे मुग्धतयव नेतुमखिल काल किमारभ्यते 
मान धत्स्व थरति बधाव ऋजुता दूरे कुर प्रेयत्ति । 
सख्येव प्रतिबोधिता प्रतिवचस्तामाह भीलानना 
नीचे: झस हृदि स्थितो हि ननु मे प्राणेदवर श्रोष्यति ।॥ 
-अमरुशतकम्‌ ७०। 





काम! (इवबम्‌) का तुलनात्मक अध्ययन का १६१ 


है कि मात ओम का तमक है, सोजन में अधिक नमक रुचिकर नहीं होता, इसलिए मान भी 
सीमा में होना बाहिए। मान का लक्ष्य है प्रेम को विकास प्रदाल करना क्योंकि छोटे-बड़े अणम- 
कलह न हो तो प्रेम अधिक पके अथवा अध-कच्चे कल के समान रह जयेगा ।* 

सखी के समझाने के उपरान्त नायिका मात करने का विचार करती है पर प्रशये-मान 
में मानिनौ नायिका की स्थिति कुछ विचित्र-सो होती है। मन में प्रेम उमड़ रहा है, प्रिय से 
कोई भूल सी नही हुई, हृदय को मात के लिए प्रेरित करने के उपरान्त भी हृदय वश में नहीं हैं, 
अत कई प्रकार से तक देकर उसे वश मे करने का प्रयास तायिका करती है।' अपने हृदय के 
प्रति नाथिका का कथन है--हे हृदय, प्रियतम के हृदय को उनका साथ देता हुआ देखकर भी 
तू मेरा साथ क्यों नहीं देता ?* पर हृदय तक से कहा प्रभावित होता है ? नायिका पुद सम- 
भाती है--हे हृदय, तू प्रणय-कलह के प्रतिफल को समझ नहीं पाता, यदि तू मान नहीं करेगा 
तो मैं तेरा भरोसा कंसे कर पाऊगी २५ हृदय का पागलपन इस सीमा तक जात है कि वह प्रिय 
को किसी क्षण भी विस्मृत नहीं करता फलत नायिका स्वय ही खीर कर कह उठती है---उन्‍्हें 
विस्मृत न करने वाले गौरव-च्युत एवं पागल हृदय के साथ मिल कर तो मैं अपनी स्त्रियोचित 
लज्जा भी खो बेठी ह्‌ ।६९ मान के लिए प्रिय का कोई न कोई दोष तो दृढ़वा ही होगा, पर प्रिय 
मे दोष-दर्शेन का कार्य हृदय करने नही देता, क्योंकि नायक की निन्‍दा में साथिका की अपनी 
निन्‍दा निहित है, अत हृदय निरन्तर प्रिय के श्रेष्ठ गुणो का स्मरण करता है।* इस प्रकार 
नायिका अपने हृदय से पराजित होकर स्वीकार कर लेती है कि विपत्ति के समय अपना ही 
हृदय अगर साथ न देता हो तो और कौन साथ देगा २८ और फिर जब्॒ अपता हृदय ही साथ न 
दे तो दूसरो का हमारा साथ न देना स्वाभाविक ही है ।* 

प्रेम की निरन्तरता एकरसता का रूप धारण कर आनन्द-विहीनता कीं ओर अग्नसर 
हो सकती है। पर प्रणयमान उसमे आनन्द का पुन सृजन करता है। प्रेम के किचित मात्र मुर- 


१ क्रल १३०२। 
२ क्रल १३०६। 
तुलनीय--सपने हु मनभावतो, करत नहीं अपराध ! 
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फंसे पर भी प्रथयकलह से उत्पत्त लघु पीड़ा प्रथसनीय होती है।' भोजन करने से अधिक 
अआतल्ददायके उसका पेचना होता है, इसी प्रकार प्रेम में भोग से अधिक आनन्ददायक प्रणय- 
कलद होता है ।* निर्दोष होने पर भी नायक को मान में कुछ क्षणों के लिए तायिका के कोमल 
बाहुओ से अलग रहने में अद्भुत आनन्द की प्राप्ति होती है।' नायिका जानती है कि प्रिय 
सिर्दोष हैं, पर फिर भी मान करती है क्योंकि इससे प्रिय के प्रेम में वृद्धि होती है ।* पृथ्वी पर 
जले का पृष्वी के साथ जो नैकट्य है, इसी प्रकार से परस्पर आबंद्ध तायक-नामिका के लिए 
प्रणय-मान स्वर्ग के समान ही आनन्द प्रदान करता है ।" वल्लुवर के अनुसार सदगूणी सज्जन 
की शोभा सुमन-नयनी के मन मे उत्पत्त प्रणय-कलह ही में है ।* प्रणयमान का इतला महृश्य 
होते हुए भी एक आहाका इसमे रहती है कि मिलत सुख कही अस्थायी न रह जाय ।* प्रणय-माव 
में मान-मनावल में नायक को भी अतीव सुख की प्राप्ति होती है। वह भी प्रार्थना करता है कि 
प्रकाशपूर्ण आभूषणो से युयत मेरी प्रणयिनी प्रणय-कलह करती रहे, रात लम्बी होती रहे और 
मैं प्रेम-याचना करता रह ।“ इस प्रणय-कलह में पराजित ही विजयी होते हैं, पुनभिलन इसका 
प्रमाण है।* प्रणय-मान के टूठते ही जो काम का वेग प्रवाहित होता है उसी का परिणास होता 
है ललाट पर स्वेद-कण उत्पन्त करने वाला प्रबल सम्भोग ।*? वलल्‍लुवर का निश्वित मत है कि 
प्रेम का आनन्द प्रणय-कलह में है और प्र णय-कलह का आनन्द पुन सिलकर प्रेमालिगन में 
आबड़ होने में है ।** 

ईह्यमात--ईर्ष्यामान मे नायिका नायक को परस्त्री से प्रेम करते देख, सुन, अथवा 
अनुमान कर ईर्ष्या से कोप करती है। वल्लुवर-काव्य मे आदझ्श सामाजिक स्थिति का चित्र होने 
के कारण पुरुष का परस्त्री सम्बन्ध त्याज्य माता गया है। इसका उल्लेख पिर्‌निल विल्ठेयामे 
के अन्तगंत हुआ है। ईष्यामान के अन्तर्गत तायक का परस्त्री-प्रेम इत्यादि का कोई उल्लेख 
प्राप्स नही होता। परस्त्री के हृदय मे स्थित कृत्रिम शका के कारण नायक को उपालम्भ का 
शिकार बनना पडता है। नायक प्रिया को आलिंगन में आबद्ध करने का उपक्रम करता है तो 
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वह कहती है---हैं दुराचारी | सभी स्त्रियां सुम्हें स्रामास्य मानकर तुम्हारा रस-पान कर रही 
हैं, मैं तुम्हारी छाती से न लगूगी।* नायक ते पुष्पमाला धारण की तो नायिका रुष्ट हो उठी 
बयोंकि उसके विचार में यह माला किसी अन्य को दिखाते के लिए धारण की गई है, (९ नायक 
स्पष्टीकरण देता है--“मुभे और किसी से प्रेम नहीं है. बस तायिका के रुष्ट होते को पर्याप्त 
कारण है--पूछने लगी “और किससे, और किससे ? * नायक समभझाता है--/इस जन्‍म में 
कमी अलग ने होंगे ?”” नायिका के नेत्र सजल हो उठे क्योकि इसमे यह भी तो अर्थ निहित है 
कि अगले जन्म में हो सकते हैं। जन्म-जन्मास्तर के सम्बन्धों मे दृढ़ आस्था रखने वाली रुच्ी 
इसी जन्म में अलग न होते की बात से कैसे सतुष्ट हो सकती है ? 

एक और स्थिति की कल्पना कीजिए। नायक नायिका चैठे हैं, नायक को जरा छीक 
भा गई। नायिका ने कहा--बधाई |” और नेत्र सजल। प्रदन हुआ कि किसके स्मरण करने 
के कारण यह छींक आई ?५ इससे पाठ मिला, एक और अन्य अवसर पर छींक आई तो उसे 
नायक ने दबा लिया। नायिका ने देखा और रोती हुई बोली--अपनी किंसी प्रिया के स्मरण 
को मुझसे छिपाते हैं ।' इस कठित स्थिति को विवेचन करते हुए डा० शंकरराजू नायुशु का 
कथन है---प्रणय कलह के आधार पर इससे अधिक सूक्ष्म वर्णन और हो ही क्या सकता है। 
छीको तो दोषारोपण, और जाती हुई छीक को रोको तो उससे बढकर दोषा'रोपण ' प्रेम दो 
हृदयों के सामीप्य का सहज परिणाम है। परिपक्व फल के समान तनिक-सी ठेस से भी इसको 
क्षति पहुच सकती है ।/* नायिका रूठी हुई है, प्रिय मनाने का प्रयास करता है, प्रेम से सम- 
माता है, बह और भी रूठ जाती है और कहती है--अन्य को आप इसी प्रकार प्रसन्‍न करते 
होगे ।* नायक प्रेमपूर्वंक नायिका को निहार रहा है, नायिका मान कर बैठती है। प्रइन किया 
जाता है--किससे मेरे सर्वांगो की तुलना करने के विचार से मुझे ध्यान से देख रहे हैं ?* इस 
प्रकार के चित्रों मे एक ओर नाटकीयता का समावेश भी हुआ है तो दूसरी ओर सुखद प्रेम- 
जीवन के एक पक्ष का सफल उद्घाटन भी । इस सन्दर्भ में यह ध्यान देने योग्य है कि वल्लुबर 
ते इसे प्रणयमान ही माना है और इस प्रकार का वर्णन प्रणय-कलह की सुक्ष्मता (पुलवि- 
नुणुक्क्रम्‌) के अन्तर्गत किया है। पर इमसे सकेतित अन्य स्त्री की कल्पता रूप मे उपस्थिति 
के कारण इसे ईष्यामान के अन्तगेंत माना जा सकता है। 

मान-भग--मान कर लेने के उपरान्त स्थिति और भी कठिन हो जाती है। प्रेम-रूपी 
कुल्हाडी मान नामक लज्जा की अगंला से युक्त किवाडों को तोड डालती है।'* नायिका ने 
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सात किया पर मध्य-रात्ि तक आते-आते सयम टूटने लगा ।* वह प्रेम को अपने मन में छिपाने 
का अ्रथास करने लगी पर प्रेम छीक के समान बिना किसी पूर्वमुचता के व्यक्त हो गया।* 
नायिका ने मान किया है, वह प्रणय-कलह के उद्देश्य से प्रिय के निकट गयी, पर हृदय प्रिय से 
मिल गया, घर में ही फूट पड गई और वह नायक का आलिगन कर बैठी | इस सदर्भ में 
नायक का एक कथन है --ताथिका ने मान किया, नेत्रो मे थी कलह-भावना पर मेरे वहा पहुचते 
ही अस्थिर हो मुकते अधिक वही गाढालिगन करने लगी ।४ प्रेम की गति बाढ़ के भयकर 
प्रयाहु के समान होती है। नायिका यह जानती है अत सखी को कहती है---बाढ के भयकर 
प्रवाह को समक कर भी उसमे कूदने वाले के समान भूठमूठ उनसे कलह करने में प्रयोजन ही 
क्या है ?५ लिखते समय नेत्र जिस प्रकार लेखनी को नही देखते, उसी प्रकार प्रियतम को देखते 
ही उनके दोष नायिका को दिखायी नही देते । पियक्कड मदिरा को देख अपना नियत्रण, अपनी 
सुध-बुध खो बैठता है, प्रिय के वक्षस्थल को देख नाथिका की भी यही स्थिति होती है ५ 
प्रेमी-रूपी मदिरा का प्रमाव अद्भुत है। मदिरा,का तो पान करना पडता है, वह देखने-मात्र 
से आनन्द प्रदान नही करती, पर प्रेम-मदिरा स्मरण-मांत्र से सुख और दर्शन-मात्र से आनन्द 
प्रदान करने वाली होती है । इस प्रकार प्रेम की मदिरा के वशीभूत होकर नायिका का सान-भग 
होता है, प्रिय के दक्वंत होते ही सभी उपालम्भ धरे-के-घरे रह जाते हैं, उनकी अनुपस्थिति में 
अनेक दोष दिखाई देते थे अब उन्हे समक्ष पार कोई नही दीखता' और प्रिय-प्रिया आलिगन- 
भावद्ध हो प्रेम के अतीव आनन्द की प्राप्ति करते है। जिस प्रकार मोम अग्नि में पिषरल जाता 
है, उसी प्रकार प्रिय-सयोग कोमल-हुदया मानिनी के अग अग को पिघला कर गाढालिगन में 
आबद्ध होने के लिए विवश कर देता है ।** 
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सौन्दर्य-चेतना 

प्रिया की झूप-राशि का वर्णन करते समय “तिरुवल्लुबर का नायक नाजिका के 
अंगों का वर्णन कर प्रिया की समग्र रूप-चेतना को अपने समक्ष रखता है। नायिका के भंभों 
की कोमलता, नेत्रो का अद्भुत प्रभाव, सुख का अतीव प्रभावोत्पादक सौन्दर्य इत्यादि नायक 
के हृदय को बांध लेते हैं । 

तिरुधललुवर के सौन्दर्यं-चित्रो मे भगिमा और रस का अद्भुत सम्मिश्रण है। मुख- 
सौन्दययं के वर्णन पर कवि की विशेष दृष्टि गई है--हें चन्द्र | यदि तुम सुमन सदुझ् नेत्र वाली 
मेरी सुन्दरी के मुख की समानता चाहो तो सबके नैत्रो मे न पडो (केवल मुझे दिखाई दो ! ) ॥१ 
चन्द्रमा तथा इस कन्या के मुख में अभेद के भ्रम के फलस्वरूप आकाश के नक्षत्र विचलित हो 
उठे हैं ।* बास जैसी भुजाओ वाली इस बाला के लिए कोपल ही शरीर, मोती ही दात, सुगन्धि 
ही गन्ध तथा शूल ही अजन-रजित-ेत्र हैं ।* चन्द्र तो अपूर्णता से पूर्णता की ओर अग्रसर 
होता है, पर उस बाला की मुख सौन्दर्य राशि पूर्ण भी है और निष्कलक भी । नेत्रो का सौन्दर्य 
ऐसा कि कुमुदिनी देख ले तो अपने को तुच्छ मान कर नतमस्तक हो, पृथ्ती की ओर निहारने 
लगे ।५ जब मैं उसकी ओर देखता हू तो वह पृथ्वी की ओर दृप्टि डालती है, अन्यथा वह मेरी 
ओर देखकर मन्द-मन्द मुस्कराती है ।* प्रिय की मगिमाए तिरछी चितवन, प्रेमपूर्ण नेत्र, मधुर 
और कठोर वचन आदि के द्वारा प्रिया के सौन्दर्य को अभिव्यक्ति प्रदान की गई है। यहा प्रिय 
के साक्षात्‌-मात्र से हृदय उमड आता है, वाणी मौन हो जाती है और रूप सौन्दर्य पाद्य से आबद्ध 
हो चेतना लुप्त हो जाती है । 


कबीर सयोग-पृगार 


कबी र-काव्य मे काम, लौकिक परिभाषा मे बधकर नहीं आया अपितु अलौकिक प्रति- 
पाद्य के लिए उसका अप्रस्तुत रूप में ही प्रयोग है । कवि लोकजीवन और अपने युग का द्रष्टा 
होता है, फलत लोकजीवन की उपलब्ध उपमान-सामग्री को अभिव्यक्ति का एक साधन बना 
लेता है। कबी र-काव्य मे इस पद्धति का उपयोग प्रचुर मात्रा मे हुआ है। उदाहरण के लिए--- 
कबीर सुदरि यो कहै, सुणि हो कत सुजाण | 
बेगि मिलौ तुम आइ करि नहिं तुर तजौ पराण ॥" 
में वरणित सुन्दरी के प्रिय वियोग में प्राण-त्याग करने के कंथन को यदि पारलौकिक अथ॑ मे न 


कुरल १११६ । 
कुरल १११६ । 
कुरल १११३॥। 
कुरल १११७ । 
« कुरल १११४। 
कुरल १०९४ ।, 
तुलनीय--समुख न वीक्षते श्रीडा दर्शयति। प्रमत्त प्रऋ्छत्न तायकमतिक्रान्त नर बीक्षते ।। 
--कामसूत्रमू, ३१२५१२७ | 


-#त उब्ट ० बछ >0 छ 


७- कबीर ग्रधावली, पृ० ८० । 


१६६ छा तिदबल्लुवर एक कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


लिया जाएं, तो निश्चित हूप से लोकिक जीवन मे प्रियां का प्रिय-वियोग में व्याकुल होने का 
सुन्दर शब्द-चित्र हमारे समक्ष है। ऐसा करना इसलिए भी आवश्यक है कि लोकजीवन में उप- 
शब्ध संकेत, उपमान-सामग्री का उपयोग कवि करता है। आरोपित अभे के स्थांस पर अभि- 
घाथ् अथवा वास्तविक दब्दायें को देखकर चलना चाहे कितना दुष्कर क्यों ने ही, कवि के 
समक्ष उपलब्ध बिखरी हुई सामग्री का प्रमाण अवध्य ही है । 

कबीर-काठ्य में सयोग का वर्णन अपेक्षाकृत कम है। आध्यात्मिक धरातल के इस प्रेम 
की सहज अनुभूति का मासिक रूप वियोग में अधिक प्रभावोत्पादक बना है, सयोग के क्षणों 
का वर्णन भी अपनी अतुप्त बुमुक्षा, असीम आवेग और कभी न बुकते वाली अमिट प्यास से 
उद्देल्ित है पर इसके साथ ही कबीर की अपने स्वामी के प्रति आस्था अटूट है। यह वर्णन 
अप्रस्तुत रूप में हो उपलब्ध है क्योंकि कबोर के काव्य का विषय भक्तित की साधना था, 
लौकिक ध्युगार नही । 

कबीर ने प्रेम के स्वरूप को स्पष्ट करने का अनेक स्थलो पर प्रयास क्रिया है। “यह 
हृदय की पीड़ा है, मानव के सम्पूर्ण मस्तित्व को व्याप्त कर लेती है ।'' इस प्रेम को कथा 
अकथनीय है, वर्णनातीत है, इसका रस गूगे द्वारा खाई गई शक्कर के स्वाद के समान है, 
गूगा इस स्वाद का अनुभव तो करता है, पर उसे अभिव्यक्त नहीं कर सकता ।* यह तो बाण 
की चोट है, अतस्‌ को छेदने वाले इस तीर की पीडा असाधारण है,' हसे 'मारणहारा जांणिहै, 
के जिहि लागी सोई ।/* प्रेम का बाण लगने से यह मन मग्न हो जाता है ।। विदव मे आकर 
जिसने प्रेम का आस्वाद ग्रहण नही किया, वह तो सूने घर का पाहुणा' है, जेसे आया है, बंसे 
ही लौट जाता है | जिनके हृदय मे 'प्रीति न प्रेम-रस”, कबीर के शब्दो मे 'ते नर इस ससार में 
उपजि षये बेकाम !' प्रेम के बादलों की जिस पर वर्षा हो जाती है उसका अत्तरतम भीग जाता 
है, शरीर का रोम-रोम हरा-भरा हो जाता है, आत्मा निमंल हो जाती है, समस्त दु.ख विनष्ट 
होकर पू्णता का अनुभव प्राप्त हो जाता है ।* यह प्रेम-तत्त्व हृदय की अपार शक्ति का परि- 
खायक है, इसी की ज्योति से 'तन-पिजर' जगमगाता है। जब इस प्रेम के परिणामस्वक्ृप प्रिय- 
मिलन ह्वोता है तो समस्त सशय दूर हो, परम सुख की उपलब्धि होती है।* एक बार 'पियारा 


१. एक ज पीड परीति की, रही कलेजा छाइ ।।--कबीर ग्रन्था वली, पृ०७। 
अकथ कहाणी प्रेम की, कछू कही न जाई । 
गूगे केरी सरकरा, बैठे मुमकाई वही, पृ० १०४। 
कर कमाण सर साँधि करि, खेत जु मारया माहि ॥|--वही, पृ« ७। 
बही, पृ० ६। 
*« मन भया मगत प्रेम सर लागा ॥--वही, पृ० १३८। 
बरस्था बादल प्रेम का, भीजि गया सन अग ॥। 
कबीर बादल प्रेम का हम परि बरष्या आइ। 
अतरि भीगी आत्मा हरी भई बनराई। 
पूरे सूं प्रचा भया, सब दु ख भेल्या दूरि। 
निंल कीन्ही आत्मा, ताथे सदा हजूरि। ।--यही, पृ ४, ५। 
७. पिजर प्रेम प्रकासिया, जाग्या जोग अनत । 
ससा खूटा सुख मया, मिल्या पियारा कत ॥--वही, पृ० १०। 


न 


१ उअड # 


'कार्मा (इनबभ) का तुलयात्मक अध्ययन! का १६७ 


कंत' मिल जाये तो अंतरतम तक ज्योतिरमंग्र हो, जाता है। ऐसा अनुभव होता है मानों मुख में 
करलुरी का बास हो गया है, अंचल में बही प्रेम-कस्तूरी पराय-सदृद्ा व्याप्त होकर श्जकों भुभ्ध 
करती है।' इस प्रेम-सुधा को पी लेने के उपरान्त किसी प्रकार का दु'ख क्षेध नही रहता ४) 

प्रिय का दर्शन-मात्र आनत्व का सचार करने वाला है। उस स्थिति मे सूली भी सुख- 
शब्या में परिचित हो जाती है।' यहा साथी भी ऐस! चुना गया है जिसे सुख-दु ख नही होता, 
जो हिल-मिलकर खेलता है, कभी वियोग दुख नहीं देता।* प्रिय के मिलन के लिए ही प्रेयसी ' 
अआृगार करती है--'किया स्थगार मिल्रन के ताई १५ और जब मिल जाते हैं तो कबीर की 
प्रिया कहती है --“भअव मैं पायौ राजा राम सनेही, जा बिनु दु ख़ पावे मेरी देही ।'* 

कबीर प्रेयसी' के लिए प्रिय के निकट पहुच पाना अत्यस्त दुष्कर है क्योंकि 'लबा 
मारग दूरि घर, बिकट पथ बहु भार ।* हरि का दीदार पाने के लिए, राम को रिमाने के लिए 
निरन्तर प्रयर्मशील कबौर 'राम रतन को प्राप्त करते मे भला असफल कंसे हो सकते हैं ? 
निरन्तर स्मरण का प्रभाव यह हुआ कि मेरा मन सुमिर राम क्‌, मेरा मस रामहिं आहि, अब 
मन रामहिं छू रह्मा, सीस नवावों काहि ! * यह स्थिति अद्भुत है, पर प्रबल आस्था और 
प्रिय-मिलन की दृढ़-इच्छा का यह स्वाभाविक परिणाम है । प्रेम की यह अग्नि, जिसके हुदय में 
घधकती है, वही इसका अनुभव कर सकता है--'हिरदा भीतरि दौं बले, घृवा न प्रगट होइ' 
इसका अनुभव तो 'जाक लागी सो लखे' अथवा 'क॑ जिहि लाई सोई ।”* 

कबीर का सयोग' अद्भुत है। इस वर्णन से उनका उद्देश्य 'श्रूगार-रस की निष्पत्ति 
करना नहीं है। कबीर मे प्रेम-काव्य का नही, आत्मा का गुण है। कबीर का लक्ष्य प्रियतम राम 
के प्रति मधुर भावों की अभिव्यकित मात्र है ।.. कबीर मे किसी काव्य-रीति की खोज व्यर्थ 
है, परन्तु रौतिशास्त्र जिन भावनाओं पर टिका है, उनके सहज सस्कार प्रेमी कबीर के हृदय 
में अवदय हैं ।/१९ 

प्रेम के मार्ग मे कबीर पूर्ण समपंण एवं पूर्णरूपेण लीन हो जाने के महत्त्व से परिचित 
हैं, उनके सयोग के मार्ग में 'लूण बिलगा पाणिया पाणी लूण विलग” अथवा 'पाणी ही ते हिम 
भया हिम छूँ गया बिलाई'** का सिद्धान्त काये करता है । इत पदो मे एक ओर आध्यात्मिक- 


१ प्यजन प्रेम प्रकासिया अतरि भया उजास । 
मुख कस्तूरी महमही, बाणी फूटी बास ॥--कबीर ग्रथावली, पृ० १० । 
२ प्रेम-सुधा रस पीवे कोई । जरा मरण दुख फेरि न होई ।--वही, पृ० २३१ । 
३. दरसत भया दयाल का, सूल भई सुख सौडि ॥--वही, पृ० १२ । 
४ कबीर साथी सो किया, जाक॑ सुख दुख नही कोइ। 
हिलि मिलि दल करि खेलिस्यू कदे बिछोह न होइ ॥-- वही, पृ ६८। 
५. वही, पृ० ६५। 
६ पबही, पृ«८ १३७। 
७. वही, पृ० ४॥ 
८. वही, पृ० ४। 
# वही, पृ० ६ । 
१०. भक्ति का विकास्च--डा० मुशी राम शर्सा, पृ० ४८५ । 
१३१. कब्रीर ग्रयावज़ी, पृ० १०। 


मन कै 


१६८ ॥& तिसबल्लुचर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


दृष्टि सरथ का अनुभव करती है तो दूसरी ओर लौकिक जीवन के प्रेम-मार्ग का शादर्श रूप भी 
इनमें दृष्टिगत होता है। प्रिय के निकट जाते हुए प्रेयसी मिककती है, विवित्र प्रकार के भाव 
उसके हुदय को सथते हैं, यह स्थिति लज्जा, सकीच, आशका मिश्चित है। पर प्रिय-मिलन 
का आकर्षण भी तो कम प्रवल नहीं है । प्रिय-मिलन के मार्ग पर अग्रसर होती हुई यह प्रेयसी 
भकभोर देने वाले विचारों को दमित करते का असफ़ल प्रयास करती है, पर प्रिम-मिलन 
होते ही सुध-बुध भूल जाती है, उसका मिलन इन सब आशकाओं को समाप्त कर देता है--- 
बालपने के करम हमारे काठे जानि दई, 
दाह पकरि करि कृपा कीन्ही, आप समीप लई ।! 

आप समीप लई' से ही आने वाले सयोग-सुख की कल्पना साकार रूप धारण कर लेती है। 
जल की बूद से पिण्ड तैयार करने वाले उस प्रियतम के साथ वह्‌ अधिक से-अधिक समय रहती 
है, यह प्रेम कम होता नही जानता, नित्य प्रति नवीन होता रहता है।'* प्रिय के अभाव में 
जा कारनि हम देह घरि है मिलित्रो अगि लगाई” का विचार करने वाली भक्‍त रूपी प्रेयसी 
को जब प्रियतम 'बाह पकरि करि कृपा! करता है तो सब कष्ट भूल जाते हैं, हृदय गद्गद हो 
उठता है, कण्ठ का स्वर रुद्ध हो जाता है, शब्दों की आवश्यकता ही नही रहती, यही तो सभोग- 
अगार की विशिष्ट शवित है। विरह की भरत मे जलने के उपरान्त जब प्रिय से मिलन होता 
है तो नायिका अपने भाग्य को सराहती है, मगलाचार इत्यादि के उपरान्त 'मदिर मांहिं मया 
उजियारा, ले सूती अपना पीव पियारा' कौ स्थिति आती है ।हर्माह कहा यहु तुमहि बडाई', 
'कहै कबीर मैं कछू न कीन्हा, सखी सुहाग राम मोहि दीन्हा' मे प्रिया प्रिय को प्राप्त करने मात्र 
से ही स्वय को धन्य मानती है, यहा कोई शिकायत का, उपालम्भ का भाव नही है।* 

सयोग सुख प्र'प्त होने पर कबीर उसे छक कर पीते हैं--'कबीर हरि रस यौं पिया, 
बाकी रही न थाकि ।/। पर प्रेम के इस 'उज्जल निर्मेल नीर' को 'तन मन जोबन भरि पिया के 
उपराब्त भी प्यास न मिटी सरीर' | 

कबी र-काव्य में सयोग-श्गार के अस्यन्त मार्मिक, हृदयग्राही चित्र हैं। नदी के पार 
मिलनस्थल पर प्रिय ने भूला कूलने का प्रबन्ध किया है। कबीर की 'सुलक्षणी नारि' बहा नित 
प्रति भूलने के लिए जाती है।* उद्दाम सयोग मे शरीरों का मिलन ऐसा हो कि दो शरीर एक 
हो जाये । तिरुवल्लुवर आलिगन के अवसर पर शरीरो के मध्य की वायु को भी स्वीकार नहीं 





१. कबीर ग्रथावली, पृ० १४३। 
२ पानी की बूद थें जिनि प्यड साज्या, ता सगि अधिक करई। 
दास कबीर पल प्रेम न घटई, दिन दिन प्रीति नई ॥--बही, पृ० १४३। 
३ वही। 
४ बहुत दिनन थ॑ मैं प्रीतम पाये। . . . 
मगलचार माहि मन राखों राम रसाइण रसना चाषौ ॥---वही, पृ० ६९ । 
५. वही, पृ १३। 
६ वही, पृ० १३। 
७. दरिया परि हिंडोलना मेल्या कत मचाइ। 
सोइ नारि सुलषणी नित प्रति छूलण जाइ॥ >-वही | 


'काम' (इनबम्‌) का तुलनात्मक अध्ययन & १६६ 


करते ।' पर कबीर के यहां तो ते क्यू मिले, जब लग दोइ सरीर ' की स्थिति है। प्रिय के 
सग-मात्र से ही शरीर शीतल हो जाता है, ताप मिट जाता है, रात्रि-दिवस सुखमय हो जाते 
हैं।* 
तिझुबकुरल में विभोग-स्टगार 

विरहावस्था में खुग।र-रस का पूर्ण प्रस्फुटन एव परिपाक होता है। इस स्थिति में पूर्ण 
मानसिक मिलन रहता है। मिलने की इच्छा ज्यो-ज्यो तीत्र होती जाती है, त्यो-त्यो प्रेम की 
गहराई बढती जाती है। , विरहाग्नि मे तपकर प्रेमी का स्वरूप निखर उठता है, ठीक उसी 
प्रकार, जिस प्रकार अग्नि में तपने के बाद ही सुवर्ण की निकाई निखरती है।* 

विरह के विकास की स्थिति अद्भुत है। सयोग में शरीर की प्रमुखता होती है, पर 
वियोग मे धीरे-धीरे इन्द्रियजन्य सुख-प्राप्ति के स्थान पर प्रिय दर्शन को कामना श्षेष रह जाती 
है। इसके उपरान्त तो प्रिय के कुशल-समाचार, उनके सदेश अथवा उनके विषय में किप्ती अन्य 
के कथन की कामना ही प्रमुख हो जाती है । यह प्रेम धीरे-धीरे ऐन्द्रियता के स्थान पर मानसिक 
धरातल का आधार ग्रहण करता है । तिरुवल्लुवर-काव्य में वियोग इसी प्रकार ऐन्द्रिय धरा- 
तल से उठता हुआ मानसिक धरातल पर पहुचता है। विरह-वर्णन का विश्लेषण करते हुए 
डा० ओम्प्रकाश का कथन है--वर्णन के तीन विषय और हैं--स्तन, नेत्र तथा मुस्कान। 
जिस प्रकार मुख रूप का सामान्य प्रतिनिधि है, उसी प्रकार स्तन यौवन-जन्य शारीरिक 
विकास के सामान्‍य द्योतक है। ,यदि काव्य-शास्त्र की शब्दावली का प्रयोग करें तो यौवन-रम 
की अभिव्यक्ति मे ज्योति-बर्णन ध्वनिकाव्य है, नेत्र-मुस्कान का वर्णन गुणीभूत व्यग्य और 
स्तन-वर्णन चित्र-काव्य ।। लनिरुवल्लुवर-काव्य के कामखण्ड को इस दृष्टि से देखें तो निईयय 
ही वह ध्वनि काव्य और गुणी भूत-व्यग्य-का व्य है, उसमे चित्र-काव्य के अश का अभाव है। 

अग-असौष्ठवष--प्रिय-विरह में नायिका का शरीर अपनी स्वाभाविक कान्ति और 
सौन्दर्य को खो बेठा है। फलत नेत्रों को सुन्दर पुष्पो के सम्मुख लब्जित होना पडा ।* रोती 
हुई पीली आखे प्रियतम का प्रेम प्राप्त न होने की मानो घोषणा करती है।* सयोग मे आलिगन- 
आनन्द से उठी हुई भुजाए अब ढीली होकर वियोग को स्पष्टत अभिव्यक्ति प्रदान कर रही 
हैं। भुजाओ के सौन्दयं-च्युत हो सिक्रुडकर क्षीण हो जाने से चूडिया फिसलती जा रही हैं और 
निष्दुर प्रियतम की निर्मेमता को व्यक्त कर रही हैं। सखी कहती है--तुम्हारे प्रिय निरदंयी हैं। 








१ कुरल ११०८। 
२ कबीर प्रथावली, पृ० ११। 
३ हरि सगति सीतल भया मिटी मोह की ताप । 

निस बासुरि सुख निध्य लहेया जब अतरि प्रगट्या आप ॥---बही, पुृ० ११। 
४ श्युगार-रस का शास्त्रीय विवेचन, डा० राजेश्वरप्रसाद चतुर्चेदी । 
बिहारी, स० डा० ओम्प्रकाश, पृ० १२५। 
६ कुरल ११३१, तुलनीय ' तबतें इन सबहिन सचु पायो, 

जबते हरि सदेश्ष तुम्हारों सुनत तावरों आयो--सू रसागर । 


मद 


कुरल १२३२। 
८. कुरल १२३३, १२३४। 


' है७० थ सिशवल्लुवर एवं कबीर का तुलनारमक अध्ययन 


साथिका मन में मिलार करती है--ठीले वाजूबंद और क्षीण हुई भुजाओ के साथ हृदयेश के 
सांग का अ्रपयश सुनने में मैं सवंधा असमर्थ हूं।! विरह-पीडा के कारण शरीर के क्ृश होने, 
पीला पक जाने, ल(वण्य रहित हो जाने इत्यादि का वर्णन बिरह की तीज्ञता और विरहु-जन्य 
मांससिक प्रभावों का ही दर्णन है। तिरुवल्लुवर की नायिका प्रियतम के प्रवास के समय परि- 
स्थिति-जन्य विवज्ञता के कारण अपनी सहभति दे देती है, पर अब व्याकुल होकर पूछलती है कि 
अपने पीलेपन की व्यथा किससे कह ?' पीलापन प्रियतम-प्रदत्त है फलत पूर्ण अधिकार- 
जन्य अहंकार के साथ सम्पूर्ण शरीर पर फैलता जा रहा हैं।१ जाते समय प्रिय लावण्य और 
लज्जा तो ले गये और प्रतिफल स्वरूप विरह-बैदना और पीलापन दे गये ।* नायिका के शरीर 
पर पीलापन उसी क्षण छा जाता है, जिस क्षण प्रिय प्रवास के लिए प्रस्तुत होते हैं। नायिका 
को देख सखी, परिवार के सदस्य एबं अन्य लोग भौ कहने लगते हैं--देखो कितनी दुबंज और 
पीली हो गई है । नायिका कहती है--'पर यह कहने वाला कोई नही कि मुर्के वे छोडकर घले 
गए।"५ नायिका को अपने विषय मे की जा रही चर्चा मे कोई आपत्ति नहीं, पर इसी प्रसग मे 
होने वाली प्रियतम की निनन्‍दा से भ्रवश्य आपत्ति है ।* तिरुवल्लुवर ने प्रवास-जन्य विरह का 
वर्णन करपियल के अन्तर्गत किया है। इस प्रवास के दो कारणों का उल्लेख है--१ नायक 
का युद्ध के लिए जाना एवं २ धनोपाजंन के लिए विदेश जाना ।* तिरुक्‍कुरल के अन्तगंत प्रेम 
के प्रारम्मिक अश मे शरीर और शरीर-जन्य सुख की कामना प्रबल रूप मे उभर कर हमारे 
समक्ष आती है। प्रवास की घूवना मिलते ही प्रेम ऐन्द्रियता के स्थान पर मानसिक रूप घारण 
करने लगता है। प्रिय से वियोग आनन्द और उल्लास से वियोग है, प्रिया के समस्त भावों का 
आश्रय प्रेमी ही है, उपके अलग होते ही उसका जीवन भावना-विहीन, निरानर्द, तरु से कटी 
शाखा के सदुश हो जाता है। तिरुवल्लुवर ने विरहिणी की असहायावस्था और दैन्य के अनेक 
भावनामय चित्र प्रस्तुत किए है। 

नायक के प्रवास की सूचना मिलते ही शरीर के समस्त अवयवों और मन पर मानो 
आधात-सा हुआ । प्रियतम का स्वभाव तो झीतल है परन्तु उनके वियोग का आघात अत्यन्त 
प्रबल, उनके वियोग को 'हम से पूर्व हमारी चूडिया ताड़ गई।” प्रवास के लिए अस्तुत 
नायक आकर प्रिया को अपने शीघ्र लौट आते का आश्वासन देना चाहता है, पर नायिका 
है, कुरल १२३६। 
२ कुरल ११८१ , तुलनीय--कर के मीड़े कुसुम लो" गई बिरह कुम्हिलाइ। 

सदा-समीपनि सखिनु हू नीठि पिछानी जाइ ॥ 


“-बिहारी, ५१६। 
३. कुरल ११८२। 
४ कुरल ११८३, तुलनीय--है हिय रहति हुईं छुई, नई जुगति जग जोइ। 
दीठिहिं दीठि लगे, दई, देह दूबरी होइ ॥ 
--बिहारी, ५०२। 
४५. कुरल ११८८। 
६ कुरल ११९०। 


७. करल १२५६८, १२३०॥। 
८ कुरल १२७७१ 


के री 


'का्म? (इनदम) का तुलनात्मक जष्ययन छ टै७१ 


कहती हैं--हे जिय, जाना न॑ हो तो सुरूसे कहें, अन्यथा अपने श्ौध्र लौट आने का जपवासन 
उन्हें दे जो तब तक जीवित रहेंगे।' नायक कौ दुष्टि पहले तो आनन्द का कारप बनती थी 
परन्तु इस सूचना के उपरान्त आलिगन में मी वियोग-मंय से उत्पन्त दुख है।' वह विचार . 
करती है---अब तो किसी पर विश्वांस करना भी कठिन हो गया क्योकि मेरे हृदय को पृर्णरूपेश 
जानने वाले प्रियतम के मन में भी मुझसे दूर जाने का विचार उत्पस्त हुआ है! नायिका सखी 
से कहती है--यदि मुझे बचाना ही है तो शीघ्र प्रिय के वियोग से बचाओ, अन्यथा वियोग के 
उपराच्त पुनरभिलन असम्भव है ।* प्रिय के समकाने-छुकामे के सभी प्रयास निष्फल हो रहते हैं; 
नायिका का तंके है कि 'तुम इतने कठोर हो गए कि.मुझसे विलग होने कौ चर्चा कर रहे हो, 
फिर लौटकर प्रेम निभाओगे, इसकी इच्छा ही व्यर्थ है।। वियोग-सूचना-जन्य मानसिक पीड़ा 
का तुरन्त प्रभाव होता है और कलाई से न उतरने बाली चूडियां फिसल कर गिर पड़ती हैं।९ 
वियोग-जन्य ज्याकुलता और देन्य का चित्रण करने भे तिरुवल्लूवर को विशेष सफ- 
लता प्राप्त हुई है। विरहिणी के हृदय में घधकती प्रिय-समागम की इच्छा प्रिय वियोग मे तीघ्र- 
तर होकर असह्य वेदना का कारण बनती है। काम-वेदना का प्रबल समुद उपस्थित है, पर प्रिय 
के अभाव में उसे पार करने के लिए आवश्यक साधन रूपी नाव का अभाव है ।* सयोग के क्षणों 
में काम आनन्द का समुद्र होता है, पर विधोग में उसका दुख समुद्र से भी अधिक विशाल हो 
जाता है ।* अधंरात्रि मे वह अपने साथ तर्क-वितक करती है, पर काम' की “भवर! में इबती- 
उतराती रहती है ।' जगत्‌ उपकारिणी रात्रि सभ्पूणं जीवों को अपनी गोद में सुलाती है, पर 
स्वयं अकेली रह जाती है। इस समय उस रात्रि का एक सहायक है--प्रिय-वियोग मे निद्वा के 
अभाव से युक्त नायिका ।*? यह तो मनोवैशानिक तथ्य है कि कष्ट मे समय रुक-एक कर व्यतीत 
होता है, दिन तो किसी प्रकार कट ही जाता है, पर राज्रि प्रियतम की निर्मंमता से भी अधिक 
कठोर हो जाती है बयोकि यह दीर्घ होती जाती है ।*९ हृदय तो प्रियतम के पास चला जाता है 
पर नायिका ऐसा कर पाने मे असमर्थ है फलत नैत्नो के अश्ु-प्रवाह में ही तैरकर समय व्यतीत 


कुरल ११५१। 
कुरल ११५२। 
कुरल ११५३ । 
कुरल ११५५, तुलनीय---दुसहू विरह दारुन दसा, रहैँ न और उपाद। 
जात जात ज्याँ राखियतु, प्यौ कौ नाऊँ सुनाइ ॥ 
--बिहारी, ६६६१ । 


नर ब0 0 > ७ 


कुरल ११५६ । 
कुरल ११५७ । 
कुरल ११६४ । 
क्रल ११६६। 
कुल ११६७ | 
* कुरल ११६८। 
कुरल ११६६। तुलनीय रह्यौ ऐवजि, अतु न लहै, अवधि-दुसासनु बीरु ! 
आाली, बाढ़तु बिरहु ज्याँ पचाली कौ चीए --विद्ठा री, ४०० । 
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करती है ।' नाथिका के नेत्रो मे अश्ु देख सल्ली समझती है पर विवश नायिका का कथन है-- 
मैं इस जल को छिपा तो लू पर यह तो ज्लोत के जल के समात निकाले जाते पर भी पुनः भर 
जाता है ।* 

वियोग से शरीर के प्रत्येक अंग पर प्रभाव होता है पर नेत्रो की स्थिति विशिष्ट है । 
प्रथम-मिलन में इन्ही नेत्ों ने भाग कर प्रिय के दंत किए ये, आज ये स्वय विलाप कर रहे हैं। 
नाथिका के अनुसार यह हास्यास्पद स्थिति है।' इन कामुक नेत्नों ने पहले तो बिना विचार 
किये प्रेम किया, वही अब घैययहीन होकर विलाप कर रहे हैं ।* नायिका के हृदय में असह्य 
और अनन्त काम-वेदना उत्पन्त कर कामुक नेत्र स्वय रो-रो कर सूख गये हैं। यह असह्या काम- 
वैदना समुद्र से भी विशाल है और इसे देने वाले नेत्र भी निद्राहीन और वेदना-पीडित हैं ।६ पर 
यह नायिका के सतोष का कारण भी है क्योकि 'सुझमे इस प्रकार की काम-वेदना उत्पन्त करने 
वाले नेत्र अब दु ख से पीडित हैं--यह अच्छा ही हुआ ।* 

प्रिय-वियोग में निरन्तर स्मरण, चिन्तन का एक स्वाभाविक परिणाम है स्वप्न में प्रिय- 
दर्शन । निद्रावस्था मे देश-काल की सीमाए लाघ कर अवचेतन प्रिय-दर्शन करता है। यद्यपि 
ह्मरण' में प्रिय-चित्र समक्ष ही रहता है, पर निद्रावस्था मे प्रिय के दर्शनों का विशिष्ट आनन्द 
है । नायिका अतिथि-सत्कार मे विशेष आस्था रखती है, पर प्रियतम का सदेश लाने वाले 
स्वप्न का आतिथ्य तो विशेष ही होना चाहिए ।< नायिका के प्राण अभी टिके हुए है, उसका 
कारण है जाग्रतावस्था मे अप्राप्त प्रियतम को स्वप्नावस्था मे देख लेना ।* नायिका इसी कारण 
जाग्नत अवस्था की कामना न कर केवल निद्रावस्था की कामना करती है क्योकि उस स्थिति 
में प्रियतम कभी पृथक्‌ नही होते ।!” जागते हुए प्रिय-समागम का आनन्द सयोग के क्षणों में ही 
रहता है, इसी प्रकार स्वप्न भी देखने भर तक मधुर होता है ।** निद्रा के समय स्वप्न में तो 
प्रिय बाहुओ में रहते हैं, स्वप्न टूटते ही भाग कर हृदय में छिप जाते है,** पर नायिका के लिए 
तो स्वप्न जाग्रतावस्था मे प्रेम न करने वाले प्रियतम को खोज लाने का सावन बन गया है, '* 
और प्रियतम भी कितना निष्ठुर है, जाग्रतावस्था मे तो दूर रहता है, पर स्वप्न मे आकर छेड- 
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छाड प्रारम्भ कर देता है ।' स्वप्त-मिलन से प्राप्त संतुष्टि के फलस्वरूप तायिका को अब प्रिय 
से कोई शिकायत सही क्योकि स्वप्ल में जो प्रियतम के दर्शन नहीं करती वही वियोग में प्रिय- 
तम को बुरा भला कहेगी ।* 

समपग्रत' यह निष्कर्ष प्राप्त होता है कि प्रिय वियोग में स्वप्न एक उपलब्धि के समान 
बन जाता है। चेतन-अवचेतस का भेद समाप्त हो अवचेतन चेतन पर हावी हो जाता है 
सामान्य जीवन में अतृप्त आकाक्षा स्वप्न के माध्यम से सतुष्टि प्राप्त करती है। यह स्थिति 
सनोवेज्ञानिक दृष्टि से अस्वाभाविक हो सकती है, प्रेम में पगे, गहरे पैठे लोगो के लिए तो यह 
प्रिय-मिलन की अत्यन्त स्वाभाविक प्रक्रिया है। तिरुवल्‍लुवर की नायिका की दृढ़-आस्था, भाव 
की अनन्यता, आदर प्रेम का श्रेष्ठ उदाहरण है, यह गृहिणी का विरह है, शात-सरिता के समान, 
गाम्भीय से युक्त, पर सहज, कोमल भावनाओं से ओतप्रोत ; रीतिकालीन दरबारी कवियों के 
उफान-युकत प्रेम से इसकी भिन्‍नता स्पष्ट है। 

सथ्या--विरह में प्रत्येक क्षण दु खप्नद होता है, पर सध्ये का जवसर चिशेष पीडा- 
जनक है । दैनिक जीवन के कार्यों में सलग्न नायिका का हृदय सध्या आते-आते धैयंहीस हो 
उठता है। सध्या' रात्रि की सूचना है और प्रिय-विरह मे रात्रि पीडा और व्याकुलवा का समय 
है। सध्या के आते ही उसकी मद प्रभा को देख नायिका उससे प्रश्त करती है--कया तू भी मेरे 
प्रियतम के समान निर्देय है ?* प्रियतम के सयोग के अवसर पर आनन्दप्रदामिनी इस संध्या के 
इस दु खप्नद व्यवहार से अनभिज्ञ नायिका के मन में स्वाभाविक प्रश्न उठता है--प्रात काल 
का मैंने कया उपकार किया था और दु खदायिनी इस सध्या का क्या अपकार ?५ पर औसकण 
युक्त, मन्द-प्रभा सध्या नायिका को अतीव क्लेश देती हुई बढतो आती है ।६ प्रात काल मे प्रेम 
की पीडा कली-रूप मे होती है, सम्पुण दिवस मे वह विकास प्राप्त करती है भर सध्या मे पूर्ण 
विकास प्राप्त कर लेती है ।* दु खदायिनी सध्या के आने की सूचना देने वाली ग्वाले की मुरली 
नायिका के लिए सहारक अस्त्र का कार्य करती है।* दिन भर तो प्राण प्रिय-स्मरण से वच्च में 
रहते हैं, पर बुद्धि को विकार-ग्रस्त करते हुए ढलने वाली सध्या के समय तो प्राण कूच कर रहे 
प्रतीत होते हैं ।* 

स्मरण --मायिका अपनी स्थिति से धीरे-धीरे समझौता कर लेती है। प्रिय के प्रेम 
में दृढ़ आस्था और प्रबल विश्वास इसका आधार है। पर यह समझौता प्रिय स्मरण में बाधा 
नही बनता। प्रिय का स्मरण अनन्त आानन्दप्रद है। मद्यपान का स्मरण मधुर नहीं होता, पर 
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प्रैम की मस्ती का स्मरण मथुर होता है।* प्रियतम के स्मरण मात्र से ही वियोग से उत्पस्त 
सम्पूर्ण दु.ख अगोबर हो जाते हैं (( नायिका विचार करती है कि मेरे हृदय में वे तो उपस्थित 
हैं, क्या मेरे लिए भी उनके हृदय में स्थान है ?* यद्वि ऐसा है तो प्रिय-विरह शीघ्र दर होगा, 
चर सम्भवत प्रिय अपने हृदथ से मुझे निरन्तर अलग रखते हैं। यदि ऐसा है तो मेरे हुदय 
में प्रवेश करते हुए लज्जित क्यों नही होते ?  वियोग में जीवन का आधार सप्रोय के मधुर- 
क्षण ही होते हैं अन्यथा जीवित रहने के लिए शेष रह ही क्या जाता है ? * प्रियतम ने सयोग 
के क्षणों में कहा था--हम दो नही हैं। ऐसा कपत कह कर भी विरह-पीडा देने वाले प्रियतम 
में प्रेम के अभाव का अनुमान कर नायिका के स्नेहयुक्त प्राण सूखे जा रहे हैं।* नायिका चन्द्र से 
अनुनय-विनय करती है-है चन्द्र | पहले अभिन्‍न रहकर, फिर बिछूड जाने वाले प्रियतम को 
जब तक इन नेत्रो से न देख लू तब तक यही बने रहो ।* सकेत स्पष्ट है, ज्योतित चन्द्र में ही वह 
अपने प्रिय चन्द्र-मुख को देख कर सतुष्ट हो लेगी। 


कृबीर-काव्य में वियोग-छ्गार 


कबीर ने प्रेम को दो रुपो में ग्रहण किया है--(क) अलौकिक अथवा आध्यात्मिक 
रूप में प्रस्तुत ऐहलौकिक प्रेम , यह परम सत्य, परम तत्व, परम आनन्द हृत्यादि के ससग॑ से नवीन 
अर्थवत्ता ग्रहण करता है। आध्यात्मिक सदर्भ में देखने से ही उसका रूप स्पष्ट हो सकता है। 
अप्रस्तुत आधार लौकिक है अत लौकिक प्रेम-विषयक अनेक निष्कर्ष इससे प्राप्त हो सकते 
हैं। (ख) प्रेम का मानवतावादी रूप जिसमें अनन्त कदुणा, अहिंसा, सदुभाव, सौजन्य, मेत्री 
आदि मानवीय गुणों से मानव का मानवमात्र के प्रति प्रेम है। यह प्रेम घर्मं का मूलाध।र है, 
अत इसका अध्ययन 'धमं' के अन्तगंत हुआ है। 
कबीर का उपास्य निर्गुण, निराकार परब्रह्म है। भक्ति की साधना के लिए इस 
निर्गुण, निरुषाधि ब्रह्म मे गुणो का आरोप आवश्यक है अत उन्होने परमात्मा के साथ सासा- 
रिक प्रेममूलक सम्बन्धों की स्थापना की । दाम्पत्य भाव में सम्पूर्ण समपंण, दृढ़-निष्ठा-आधुन- 
अनुरक्ति सम्भव देख उन्होने इस लौकिक सम्बन्ध को अपनी साधना का अग बनाया । 
कबीर के विरह-वर्णन को परम्परागत शास्त्रीय मनोदशाओ--यथा अभिलाषा, चिन्ता, 
स्मरण, गुण-कथन इत्यादि के क्रमबद्ध विवेचन में बाध पाना सम्भव नही । इनके वियोग में 
निरत्तर एक प्रवाह है जो अपने मूलरूप मे चरम-आस्था पर आधृत है । इसी प्रकार विरह 
की स्थितियों---पूर्व राग, मान, प्रवास, करुण इत्यादि का आधार यहा नही है। शुद्ध पूर्वराग 
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का यहाँ अभात्र है गरयोंकि यहा प्रेम पंति-पल्ती रूप को धारण कर लेता है, जियेका आगमत 
ही पतिरूप में हीता है । विरह प्रवास जन्य व होंकर विधोग-जन्य है, एकाघ स्थल प्र, पु वरस कर 
उल्वेख केवल साकेतिक है । 

"/कऔरदास का प्रियतम 'दु ख का राजा' है। उतका रास्ता देखते-देखते आजों में आई 
पड़े गईं है, ताम पुरा रते-पुकारते जीम में छात्र पड़ गए हैं। रात-दिन आखों से निझोर ऋर 
रहा है, भुख से पपीहे की रट लगी हुईं है--विरह-वेदना से सारा शरीर म्लान हो गया है ।/* 
यहा दु ख है, पर उसकी लौला विचित्र है। यह कन्त “हसि हसि न पाइ्ये''* इसे प्रप्त करने का 
मार्य रुइन है। विरह की यह अग्नि प्रबल है, शरीर को जलाकर भस्मीभूत कर रही है।' दिवस 
जिसको प्रतीक्षा में व्यतीत होता है, रात्रि भी उसी. का पथ जोहने में बीत्त जाती है, प्रिय लौटे 
कर नही आते और हृदय निरन्तर तडपन का अनुभव करता है।* दिवस-रात्रि को पीडा तो 
है ही, स्वप्न में भी सुख प्राप्त नही होता ।* 

र्वाकुलता -यहा स्थिति लोक में प्रचलित श्ड्भार-वर्णन से नित्तात भिन्‍ने है। नायक 
का परस्त्री-सम्बन्ध का प्रइन ही उत्पन्न नही होता, प्रवास की स्थिति भी यहा नहीं है, विरह 
का समस्त आधार ही भिन्‍त है। यहा प्रिय भी विचित्र है, प्रिया भी, पर दूरी विद्यमान है, 
“आइ न सकी तुक पै, सकू न तुक बुलाइ”रे से असहायावस्था और साभिक स्थिति का अनु- 
मान लगाया जा सकता है । इस पीडा-जस्य व्याकुलता को वही समझ सकता है जिसने इसका 
स्वय अनुभव किया हो।* “बहुत दिनन के बिछरे' प्रिय के दर्शन के लिए आतुर प्रिया विरह 
की अग्नि में रात्रि-दिवस जल रही है, वह प्रिय से शीघ्र लौट आने की अत्यन्त कातर भाव से 
प्रार्थता करती है | 

प्रिय-मिलन की उत्तत असिलाधा--प्रियतम के प्रति अनन्य निष्ठा एवं मिलन की 
प्रबल कामना से युक्त श्रिया के मन मे अनेक इच्छाएं उमडती हैं। मिलन-सुख और हिलमिल 
कर खेलने की प्रबल कामना उसे व्याकुल करती है। प्रिय की प्रतीक्षा मे शय्या सिंह के समान हों 
गई है, जब वह उस पर सोने का उपक्रम करती है, वह खाने को दौड ती है। शब्या पर पडे-पड़े 


कबीर--ह० प्र० द्विवेदी, पृ० १६३ (दुख रातेर राजा/--रवीन्द्रनाथ ठाकुर) 
हँसि हँसि कत न पाइये, जिनि पाया तिमि रोइ ।---कबीर ग्रथावली, पूृ० ७। 
यहु तन जालौ मसि करू, ज्यू धूवा जाइ सरग्गि ॥--वही, पृ० ६। 
कबीर देखत दिन गया, निस भी देखत जाइ। 
बिरहणि पिव पावे नही, जियरा तलपे माह ॥--वही, पू० ८। 
वासुरि सुख नाँ र॑णि सुख, नाँ सुख सुपने माहि ॥--बही, पृ० ६। 
वही । 
सोई पे जाने पीर हमारी, जिहि सरीर यहु ब्यौरी ---वही, १० १४३। 
हो बलिया कब देखोगी तोहि । 
अह निस आतुर दरसन कारनि, ऐसी ब्याप मोहि । 
तैन हमारे तुम्ह क्‌ चांहँँ, रती न मार्नें हारि।। 
बिरह अमिन तन अधिक जरावे ऐसी लेहु बिचारी । 
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है है 
बहुत दिनन की बिछुरै माघो, मत नहीं बांध धीर (--वही, प० १४३३ 


ह३६ & तिरवललुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


झत्रि भर जाग कर शरीराग्मि मे निरन्‍्तर जलते हुए भी यही कामना रहती है कि 'सिले जे 
साई, मिलिक्रि मंगल गाइ ।* वियोग में व्याकुल प्रिया को न अन्न अच्छा लगता है, वे राति 
में नींद आती है, प्रिय बिना जीवन व्यर्थ है ऐसा भाव उसके मन में बार-बार आता है। प्रिय 
के स्नेह का प्रमाण तो तभी मिलेगा जब वह आकर प्रिया के संग एक ही शब्या पर सोबेया ।* 
बहू सखी से विनती करती है--'चलौ सखी जाइये तहा, जहा गयें पाइयें परमानद ।* मछली के 
समान तडपती हुई बह दीन भाव से कहती है--कोई मोहि राम मिलावे ।” विरहू की यह 
अगिन अन्दर-ही-अन्दर जलती रहती है, इसका घुआ बाहर प्रकट नहीं होता, विरह्‌ जन्य व्या- 
कुलता का अनुमान तो 'जाके लागी सो लखे ।* प्रिय ने जब से वित्त चुराया है तब से कुछ भी 
मच्छा नही लगता" और “बिसरे ग्यान बुद्धि सब नाही, भई विकल मति भौरी' की स्थिति हो 
गई है ।९ 

एकतिष्ठता एव प्रेम का दुल्तर मार्ग --कबीर के प्रेम में सम्पूर्ण एवं सर्वांगीण त्याग की 
भावना का स्वर है। गृहस्थ में दम्पत्ति का प्रेम पारस्परिक सहयोग, विश्वास, सदुभाव एवं सम- 
भौते पर आधत होता है। प्रिय का वियोग पत्नी को अस्थिर कर सकता है व्याकुल कर सकता 
है, पथश्रष्ट नहीं। कबी र-काव्य का दाम्पत्य-प्रेम आदर्श पतिब्रता की असीम त्याग भावना, 
एकनिष्ठता और अपने 'स्व' को पूर्णहूपेण लीन कर देने के भाव से युक्त है। ज्यू' हरि राखे 
त्यू रहौं, जो देवे सौ खाउ ' मे मनसा, वाचा, कर्मणा समपंण है।* लौक़िक प्रेम में इस त्याग 
एवं उत्सर्ग का महत्त्व सर्वस्त्रीकृत है । यह आदर प्रेम का प्रमुख आवार है, पर कबी र की प्रिया 
तो निरन्तर बलिदान का साकार रूप है। विषय वासना से प्रेटटत सामान्य मनुष्य तो मृत्यु से 
भयभीत रहता है, पर यहा तो श्रवीरता का चिह्न ही हसते हसते मृत्यु का आलिगन करना 
है। यह पतिक्गता सती तो मृत्यू का आवाहन करती है, उसे सामने से भेटती है, उसे प्राप्त कर 
हर्षातिरेक से आनन्द-विभोर हों उठती है। जो शूर है, वह तो सीस उत्तार कर हाथ मे रखता 





१ थे दिन कब आवेगे माइ। 
जा कारनि हम देह धरी है, मिलिबौ अगि लगाह। 
हाँ जानू जे हिल मिलि लेलू, तन मन प्रात समाइ । 
या कांमता करौ परपूरन, समरथ हौ राम राइ । 
माहि उदाती माधौ चाहै, चितवति रँ नि बिहाइ | 
सेज हमारी स्थध भई है, जब सोऊ तब खाइ ॥--कबीर प्रथावली, पृ० १४३-१४४ 
२ एक मेक ह्व॑ सेज न सोब॑ तब लग कंसा नेह रे। 
भान न भावे तींद न आवै ग्रिह बन धरे न धीर रे। 
>८ >८ र्‌ 
१. 3७४७६ ब्रिन देखे जीव जाइ रे ॥--बही, पृ० १४४ । 
« बही, पृ० १४३। 
हिरदा भीतरि दीं बले, धुवा न प्रगट होइ ॥--बही, प्‌ू० ६। 
« व्यतामणि चित चोरियौ, ता्थ कछू न सुहाई ॥---वही, पृ० १४३ ) 
वही । 
बढ़ी, पृ० १५ | 
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है । प्रेम के इस घोड़े पर॑ चेकल्य सवार ही चढ़ सकता है।' यह भार्य तो 'लडे की धार” और 
अगसि की फाल' है ।' इस प्रेम के मार्य में दूरी कर कोई महत्त्व नहीं, यहा तो जो, जाही को 


आवता, सो ताही क॑ पास * की स्थिति है । कुंमुद्िती जल में वास करतों है, मर आकाश के , 


सिवासी चन्द्र से प्रेम करती है। जो प्रेम करता है, उसे प्रियं कमी-न कैसी जवश्य मिलेंगे क्योंकि 
जिसे तत और भत सौंपा जाता है वह कभी छोड़कर नहीं जा सकता ।५ यहा प्रेस के मूल में 
आस्था और पूर्ण विष्वास का स्वर प्रमुख है, निरन्तर आशावतो प्रेणसी के हृदय में स्पष्ट! 
धारणा है कि प्रिय-मिलत होगा। वह विचार करती है--एक बारे प्रिय मिल जाये तो उसे 
अपने नेत्नों में इस प्रकार बन्द कर लूगी कि मैं अन्य किसीकों न देख सकूँ और नेत्रों में बरद 
प्रिय भी तब किसी अन्य को लही देख पाएगे।* अपने प्रिय पर इतना प्रबल विश्वास और अधि- 
कार का दाया तो वही कर सकता है जो एकनिष्ठ भाव से प्रेम करे । यही भाव 'जे मन लागे 
एक सू, तौ निरवाल्या जाई”, 'जिन दिल बंधी एक सू, ते सुख सीव नक्नीज़े/ , और आंसा एक 
जु राम की, दूजी आस निरास* इत्यादि अनेक प्रसगों मे अभिज्यक्त हुआ है । 

बृढ़ भास्था और प्रबल इच्छा दाक्ति--इस सम्बल का आश्रय प्रहण करने पर ही प्रेयसी 
कह सकती है--- 

जेते तारे रैणि के, तेते बरी मुझ । 
धड़ सूली सिर कयमुरे, तऊ न बिसारों तुक ॥ 

प्रिया की इसी निष्ठा का ही परिणाम है कि वह अपने तन और मन को “राम पियारे जोग' ही 
मानती है। 'राम भरतार' के लिए ही वह श्वुगार करती है।' जो स्वय को निरन्तर उत्समं 
कर सकता है, वह मृत्यु को भी हसते-हसते ग्रहण कर सकता है। प्रिय-मिलन मे बाधा तो स्व 
ही है, इस स्व का त्याग ही तो मृत्यु है, इस यृत्यु की कामना कौन झूर नहीं करेगा ? पति- 
ब्रता का प्रेम आदर है क्योकि यहा प्रेम आवेश नही, एक स्वभाव है, यह क्षणिक उफान नही, 
निरन्तर बना रहने वाला सरिता का णात प्रवाह है। यह गम्भीर, कसंव्य कौर दायित्व से 
प्रेरित, स्तिम्घ, कोमल भावनाओं पर जाधृत है। कवरीर काव्य मे सती और श्र प्रेम का आदर्श 
रूप माने गए है। डा० ह० प्र० दिवेदी के शब्दों मे जो प्रेम पद पद पर भाव-बिद्धल कर देता 
है, जो मन और बुद्धि का मथत कर मनुष्य को परवश्य बना देता है, जो उत्तम भावावेत्म प्रेमी 
को हतनेत॑न बना देता है, वह कबी रदास का अभीष्ट नही हैं। भवन का संग्राम शूर के सप्राम से 


सीस उतारै हाथि करि सो लेसी हरि ताम ॥--कंबी र अथावली, १० ५५। 
वही, पृ० ५५ | 
यही । 
बही, पृ० ५३ | 
जो है जाका भावता, जदि तदि मिलसी आई । 
जाको तन मन सौंपिया, सो कबहू छाड़ि त जाइ ॥--बही, पृ० ५३ । 
बैनां अंतरि आव तू, ज्यू हो तेत फपेक । 
नां हाँ देखी और कं, नाँ तुक देखव देउ ॥-बही, पृ० १४। 
9. बही, दु» १५१) 
क्ष बही, पूृ० श्र । 
€ वही, पृ० १५३ 
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भी बढ़ कर है, सती के आत्म-बलिदाल से भी श्रेष्ठ है।'* प्रेमिका सखी से पूछती है--- 
“हीं तोहि पूछीं है सखी, जीवत क्यू न मराइ। 
मूँवा पीछे सत करे, जीवत बयूं न कराइ॥॥' 
सतो को प्रेस का आदर्स मान कर कबीर ने प्रेम-मार्ग की दुस्तरता का उल्लेख अनेक स्थलों पर 
किया है।" मृत्यु का यह प्रेम अगम्य है, खाला का घर नहीं, यहा तो जो 'सीस उतारे हाथि 
करि, सो पैसे घर माहि ।* यहा दूरी तो है पर नैक्ट्य शोश-दान से ही प्राप्त हो सकता हैं, 
भौर अन्य मार्ग नही है--जब लग सिर सौंपे नाहि, कारिज सिधि न होइ। यह प्रेस अद्भुत है, 
असाधारण है, पर सर्वसुलभ है, यह खेत से उत्पन्न नहीं होता, दुकान पर नहीं बिकता, “राजा 
परजा जिस रुचे, सिर दे सो ले जाइ' ।५ 
निष्कर्ष 
लिरवल्लुबर एवं कवीर के श्युगार-सम्बन्धी वर्णनों के तुलनात्मक अध्ययन से यह निष्कर्ष 
निकलता है कि दोनो कवि प्रेम की गहतता और गम्भीरता को विशेष महत्त्व प्रदान करते हैं, 
इनका 'प्रेम' मर्यादित है । दोनो कवियों के श्युगार-वर्णन की मूल-सामग्री मे अन्तर है। 
दिरुवल्लुवर के ध्युगार-वर्णन का धरातल लौकिक है एवं तायक-सायिका का प्रकृत प्रेम वर्णन 
का विषय है। कबीर ने अलौकिक, आध्यात्मिक प्रेम को वर्णन का विषय बनाया है, इस 
आध्यात्मिक प्रेम की आधार-सामग्री प्रकृत प्रेम ही है। लक्ष्य-वैभिन्य होने पर भी प्रेम की 
मादकता, प्रिय-हृदय की अद्भुत व्याकुलता, प्रिय-वियोग मे मिलन की उत्कट अभिलाषा 
इत्यादि के वर्णन में अद्भुत साम्य दृष्टिगत होता है। तिशवल्लुबर ने प्रेम मे जिस प्रणय-मान 
भर काल्पनिक ईर्ष्या पर आधृत ईष्पामान' का वर्णन किया है वह कबीर में उपलब्ध नही, 
कबीर मे उत्सगं एव सम्पूर्ण-समर्पण का भाव अधिक प्रबल है। शूरवीर एवं पतिब्रता के आदर्श 
ग्रहण करने का यही कारण है। प्रेम की सुक्ष्मता और प्रेमी-हुदयो की कोमल भावनाओ को 
समभने एवं अभिव्यक्त करने मे दोनो कवि अत्यन्त सफल रहे हैं, इनके काव्य का अनुभूति-पक्ष 
भारतीय साहित्य की अमूल्य सम्पत्ति है। 
छे 
१. कबीर, पृ० १६४। 
२. कबीर प्रन्यावली, १० ५६। 
है (क) सती जलन क्‌ नीकली, पीव का सुमरि सनेह । 
सबद सुनत जीव नीकल्या, भूलि गई सब देह ।। 
(ख) सती जलन के नीकली चित धरि एकबमेख । 
तन मन सौंप्या पीव क्‌, तब अवरि रही न रेख ॥--वही, पृ० ५६। 
(ग) सती सूरा तन साहि करि, तन मन कीया घाण। ॥॒ 
दिया महोला पीव कू, तब मड हट करे बबाण। +--बही, पृू० ५५। 
(घ) दूटी दरत अकास थे, कोइ न सके ऋड़ फेल । ध 
साध पती अर सूर का, अणी ऊपिला खेल । ।->-बही | 
($) सती बिचारी सत किया, काठौं सेज बिछाई। 
ले मृती पिव आपणा, चहु दिसि अग॒नि लगाइ। ।--वह्दी' * * इत्यादि | 
४. वही, पृ० ५४। 
४ बही, पृ० ५५१ 


५ 
तिरुवल्‍लुबर एवं कबीर-काव्य 
में सामाजिक अभिव्यक्ति 


(क) सामाजिक अभिव्यक्ति * परिबार--पति, पत्नी, सतति, मित्र (तृतीय 


(ख) 


(ग) 


अध्याय मे ), राज्य--प्रजा, अधिकारी-वर्ग । 


तिरवल्‍लुवर-काव्य में सामाजिक अभिव्यक्ति * पूर्वेराग, दाम्पस्य- 
जीवन, निषिद्ध प्रेम, वेषभूषा, आभूषण, श्युगार-प्रसाधन सामाजिक 
विभाजन--गृहस्थ सन्‍्यासी, ढोंगी तपस्वी, सोजन-पात, मासाहार 
निषेध एवं मद्य-निषेध, सासाजिक जीवन में व्याप्त क्रीतियां-- 
जुआ, वेश्यावृत्ति औषधि, कृषि-प्रधान समाज । 


कबीर काव्य में सामाजिक सनि्यक्ति: गृहस्थ एव वेरागी, द्ाम्पत्य 
जीवन में पत्नी, संतति, निषिद्ध-प्रेम, सामाजिक-विभाजन, श्रृगार- 
प्रसाधन एवं आभूषण, भोजन-पान, मासाहार-निषेष एवं मद्य॑-निषेष, 
वेदयावृत्ति, कृषि। निष्कर्ष । 


सामाजिक अभिव्यक्ति 


मंनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। कोई भी मनुष्य समाज से असम्पृष्त नहीं। जन्म से 
मृत्यु पय॑स्त हमारा प्रत्येक विचार, प्रत्येक कम सामपजिक-सगठत एवं परिवेश से प्रभावित होता 
हैं। विकास के कम में हम निरन्तर प्रत्यक्ष अथवा अप्रन्यक्ष रूप में समाज से सम्पृषत रहते हैं । 
खान-पान, वस्त्र इत्यादि से लेकर हमारे चिस्तन-मनत एवं विभिस्त क्रिया-कलापो को सापा- 
जिक जीवन की परिधि मे ही विकास एवं दिश्षा प्राप्त होती है| 

कवि ख्रष्टा है, वह समाज से प्रेरणा प्राप्त कर अपने काँज्य से समाज को प्रभावित 
करता है। इस प्रकार काव्य से समाज एवं सामाजिक जीवन की अभिव्यक्ति एक स्वाभाविक 
प्रक्रि। है। पर जो कलाकार अपने युग के समाज एब उसकी परिस्थितियों के प्रति विदेष 
जागरूक होता है, उसकी कला एक ओर सामाजिक जीवन के विभिन्‍न पक्षों का उद्घष्टन 
करती है तो दूसरी ओर समाज को दिशा देने का कार्य भी सपन्‍त करती है। ऐसा कवि अपने 
युग की चेतता को अभिव्यकत्र करने वाला युग-प्रतिनिधि कहा जाता है । 

तिरुवल्लुवर एवं कबीर के काव्य मे सामाजिक अभिव्यक्ति अत्यन्त सहज है। ये दोनो 
कवि समाज के विभिन्‍त पक्षो के प्रति इतने अधिक आगरूऊ हैं कि अनायास ही समाज अनेका- 
मेक प्रसगो मे इनके द्वारा स्वत चित्रित होता चला गया । इन कवियो के काव्य में सामाजिक 
अभिव्यक्ति के रूप मे अध्ययन करने के उदेश्य से सामाजिक ढाचे को विभकत कर लेना उचित 
होगा। इसके लिए हमे समाज के स्वरूप और उसकी इकाइयों का परिचय प्राप्त करना 

टीगा । 

मनुष्य की प्रवृत्ति एक ऐसे सगठन के निर्माण और पुनर्निर्माण करने मे व्यवत् होती है 
जो उसके व्यवहार का अनेक प्रकार से मार्ग-दर्शन और नियन्त्रण करता है। यह सगठनत 
समाज' है, जो मनुष्य की क्रियाओं को स्वतन्त्र और सीमित करता है, उनके लिए स्तर 
निश्चित करता है जिन्हे वे अपनाते और बनाये रखते हैं। ' समाज कार्य-प्रणालियो और प्रकारो 
की, अधिकार-सत्ता और पारस्परिक सहायता की, अनेक समृहो और बर्गों की तथा मानव- 
व्यवहार के नियस्त्रणो और स्वतन्त्रताओ की एक व्यवस्था है। इस निरन्तर परिवतंतशील व 
जटिल व्यवस्था को हम समाज कहते हैं।'* 


परिवार 
संम्राज में परिवार सर्वाधिक महत्वपूर्ण इकाई है। “परिवार ले गिके सम्बन्धों से परि- 
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”, हैढरे श तिदवल्लुवर एवं कबीर का तुलनाश्मफ अध्ययन 


भाषित एक समूह है जो सन्‍्तानोत्पति व उसके पालन-पोषण मं पर्याप्त सुनिश्चित एवं सहिष्णु 
है। उतके भीतर सगोत्री तथा गौण सम्बन्ध हो सकते हैं, किन्तु बहू अपनी सन्‍्तान तथा सहचर 
व्यक्तियों के साथ जीने की सुस्पष्ट इकाई है।' यह ठीक है कि गणतात्मक अथवा संख्यात्मक 
हूप प्राय, व्यक्तियों का ही लिया जाता है पर वास्तविक सामाजिक सगठत का आधार परि- 
बारों का समूह है। इसीलिए सामाजिक जीवन का आधार, सबसे छोटी इकाई परिवार ही है ।* 
समझपता, अन्योन्याश्रित होता, सहकारिता इत्यादि गुण समाज के महत्त्वपूर्ण लक्षण हैं। परि- 
बार को तीन अभो में विभकत किया जा सकता है--(अ) पति, (आ) पत्नी, (इ) सतति | इन 
तीनों के सम्मिलन से ही परिवार का निर्माण पूर्ण होता है। यद्यपि परिवार के अस्तित्व के लिए 
सन्तान अनिवार्य आवश्यकता नही तथापि साधारणतया सतति के महस्त्व को अस्वीकृत नहीं 
किया जा सकता । परिवार समाज का प्रमुख आधार है और परिवार-मुक्त सन्यासी, साधु 
आदि भी परिवार अथवा ग्‌हस्थ पर निर्भर करते हैं। इस आधारभूत इकाई के अतिरिक्त 
सामाजिक सस्थाओं में अतिम और प्रमुख सस्था राज्य है। राज्य के अन्तगंत (भ) प्रजा, और 
(मा) शासक तथा अधिकारी-वर्गं, दो प्रमुख वर्ग हमारे समक्ष आते हैं । 

भारतीय परम्परा में गृहस्थ अथवा परिवार को सदा विशिष्ट स्थान प्राप्त हुआ है । 
मनु के अनुसार गृहस्थ सभी आश्रमो के लिए उसी प्रकार आश्रय है जिस प्रकार समस्त जीवों 
के लिए प्राणवायु ।* समाज में गृहस्थ इतर तीनो आश्रम गृहस्थाश्रम से ही ज्ञान तथा अन्त को 
प्राप्त करते हैं, इस कारण ग्‌हस्थ ही सबसे श्रेष्ठ है।* कालिदास के दिलीप ने गृहस्थ के लिए 
सन्‍्तान को अत्यधिक महत्त्वपूर्ण मानकर कहा-- 

लोकाम्तरसुथ पृण्य तपोदानसमुद्भवम्‌ । 
सस्तति शुद्धवश्या हिंपरत्रेह व्‌ शर्मणे ॥५ 

सम्तान से विरहित मनुष्य स्वय को अपूर्ण अनु भव करता है। इस प्रकार गृहस्थ एक ओर समाज 
के अन्य आश्रम्ों के लिए आधार है और दूसरी ओर जीवन की पूर्णता की ओर अग्रसर होने का 
सुनियोजित एवं सुनिश्चित मार्ग है। 


तिहवल्लुबर-काव्य मे सामाजिक जीवन की अभिव्यक्ति 


गृहस्थ की पूर्व भूमिका स्त्री और पुरुष का पारस्परिक आकर्षण अथवा पू वे-राग है। 
अत तिरुवलल्‍लुव॒र काव्य में सामाजिक चित्रण का अध्ययन इसी प्रसंग से प्रारम्भ करते हैं-- 


१ समाज--एक परिचयात्मक विश्लेषण, अनु० जी० विद्वेदवर॒य्या, पृ० २४२ । 
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३. यथा वायू समाश्षित्म वर्तन्ते सव॑ जन्तव । 
तथा गृहस्थसाश्षित्य वर्तन्ते सर्वे आश्रमा ॥--मनु ०, ३।७७। 
४. यस्मात्तयोध्प्याश्रमियों शानेतान्तेत चान्वहम्‌ । 
गृहस्थेनैव धायंन्ते तस्माज्ज्येष्ठाश्रमों गुही ॥---वही, ३॥७८। 
५. रघुबश, १।६६॥ 


काव्य से सामाजिक अभिव्यक्ति ४ हैदओे 


पूर्व -राग 
तिझवल्मुवर में तमिल के परम्पराश्रित ढग से प्रेंम के दो रूपों की स्वीकार किया है। 

पूर्व राग एवं दाम्पत्य-प्रेम (क्रमश कसवु एवं करपु) । पूंवेंराय (कलबु) सम्बन्धित सामदी के 
अध्ययन से तिरुवल्‍लुबर के समाज में व्याप्त विवाह-पूर्व प्रेम-जीवन का स्पष्ट प्रमाण मिलता 
है । थुवक-युवर्तियों को प्रेम-सम्बन्ध स्थापित करवे की पर्याप्त स्वतन्त्रता थी पर यह स्वतरत्रता 
होते हुए भी सामाजिक परिवेश पर्याप्त दृढ़ था और गन्वर्द विवाह का सामाजिक अनुमोदन 
अत्यन्त सरल नहीं था। शारीरिक आकर्षण से बन्धे हुए युषक और युवती के द्वृदय में उत्पत्त 
अनेक भावों की अभिव्यकवित करते हुए कवि ने युवत्ञी की स्वाभाविक लज्जाशीलता, उसको 
हिरणी के सदृश यौंवन-वृष्टि' तथा सकोच-युवत दृष्टि में छिपे हुए आतस्द का उल्लेख किया 
है ।* प्रथम दृष्टि मे ही प्रेम का उदय होता है पर लण्जा के कारण नायिका प्विर झुका लेती 
है, जब नायक उसको निहारता है तो वह पृथ्वी पर दृष्टि डालदी है, जब उसका ध्यान हृटता 
है तो उसकी ओर देखकर मन्द-मन्द मुस्कान मरल स्वाभाविक प्रकृत-प्रेम के विकास कीं 
सामग्री बनती है। जब नायिका सीधी दृष्टि से अपने आकर्षण के पात्र को देखने में स्वयं की 
असमर्थ पाती है तो नेत्र सिकोड कर मुस्काती है, अपरिचित के समान बात करती हुई भी 
स्नेह-भीन शब्द बहुत कुछ कह देते हैं।* नायक को नाथिक्रा के मधुर एवं कठोर दाब्द तथा 
दृष्टि बाह्य रूप से अपरिचित प्रतीत होती है पर उसका हृदय नायिका के हृदय के स्नेह की 
सूचना प्राप्त कर ही लेता है ।९ धीरे-धीरे यह आकर्षण विकास प्राप्त करता है, तायक के देखने 
पर नायिका मुस्काती है और उस क्षण उस कोमलामी में एक अनुपम सौन्दये की कलक नायक 
प्राप्त करता है । यह प्रक्रिया नयनो के तयनो से मिलने से पूर्ण होतो है क्योकि नयनो के नयनो 
से मिलते ही शब्दों की आवश्यकता समाप्त हो जाती है ।* नायक के हृदय में भी इसी प्रकार 
प्रधम दर्शन से प्रेम का उदय दिखाया गया है। वह उसके नेत्रो, उभरे हुए वक्षस्थल,** उज्म्घल 
मस्तक, * वक्र-मृकुटि'* एवं सौन्दय से अभिभूत हो जाता है। इस प्रकार के वर्णन से यह निष्कर्ष 
प्राप्त होता है कि युवक-युर्वा।यों के परस्पर एकान्त मिलन, आकर्षण और प्रेम की स्थिति 
विद्यमान थी और इसे अत्यन्त स्वाभाविक माना जाता था। 
« कुरल १०८६। 
 कुरल १०६२। 

कुरल १०९३। 

कुरल १ ०६४। 

कुरल १०६५। 
« कुरल १०६६। 

कुरल १०६९७। 

कुरल श्ण्श्८ष। 
: कुरल ११०० । 
« कुरल १०५७ । 
« कुरल १०८८॥। 

कुरल १०८६॥। 
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हे यह आंकेषण एकास्त-मिलन से विकास प्राप्त कर प्रेम का रूप धारण करता हैं। 


आयके नापिका का शरीर-सम्पन्ध स्थापित होता है। शरीर का सम्पर्क एक विचित्र क्रियां है, 
सिकट पहुंचने पर बाला की वरी राग्नि युवक के लिए शीतलता प्रदान करने वाली बनती है ।! 
यूवक को अपनी प्रिया के सुकोमल स्कन्घों का आलियन विष्णुलोक के आनन्द से भी श्रैष्द 
दिखाई देता है।* कल्पलता के समान ही पुष्प-गुथित केश-युक्त बाला उसे इच्छित पदाणे का 
विचार करते ही उन्ही के समान आनन्द प्रदान करती है ।' नायिका के प्रत्येक स्पर्श में तायक 
को मवस्फूर्ति प्राप्त होती है । आलिंगम, अद्भुत शरीर-सुख एवं मानसिक उल्लास का 
आधार बनता है और फिर ऐस। आलिगन कि मध्य में वायु भी न रह सके, दोनों को अतीब 
आनन्द प्रदात करता है |" मनुष्य ज्यो-ज्यों अध्ययन करता है वह अपने अज्ञान से परिचित 
होता है, उसी प्रकार प्रत्येक बार स्त्र्णाभुषिता के परिरम्भन से नवीत अनुभव कौ उपलब्धि 
नायक की होती है “६ उसे आलिंगनाबद्ध नाथिका का शरीर अनिच्चम्‌ (शिरीष) के पुष्प से 
भी अधिक कोमल प्रतीत होता है।" उसके नेत्र कुमुदिनो से श्रेष्ठ, मुख चन्द्रमा से श्रेष्ठ और 
कौमल चरण अनिच्चम्‌ तथा हस के पी से भी कोमल प्रतीत होते हैं।* प्रेम-सम्बन्धो के स्वाभा- 
बिक विकास के इस प्रकार के अनेक चित्र तत्कालीन समाज के स्वतन्त्र चित्तन एवं उल्लास- 
मय जीवन का स्पष्ट प्रमाण हैं । 


दाम्पत्य जीवन 


तिरंवल्लुबर सामाजिक जीवन के लिए गृहस्थ की अनिवायेता स्वीकार करने हैं। 
उनके युग के गृहस्थ एवं दाम्पत्य जीवन की स्थिति का अनुमान तद्विषयक कथनों से हो सकता 
है। गृहस्थ जीवन समाज मे सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण स्वीकार किया जाता था क्योकि गृहस्थ अन्य 
तीनो आश्नमो में धर्मानुएल जीवन व्यतीत करने वालों के लिए स्थायी आधार होता है।* 
गृहस्थ जीवन का निर्वाह करने वाले व्यक्ति के लिए अन्य मार्ग की आवश्यकता का अनुभव 
नहीं किया जाता था? क्योकि नियमानुसार गृहस्थ-जीवन व्यतीत करने वाला जीवन मे प्रवृत्त 
सभी आश्रमवाियों से श्रेष्ठ माना जाता था।* साधु, निर्धेल, निराश्चित और मृतक का सहा- 
भक गृहस्थ ही था। ' गृहस्थ के प्रमुख कत्तंव्पो में अतिथि-सत्कार, धन-सग्रह और सन्‍्तान-प्राप्ति 
था। 


१ कुरल ११०४। 
२ कुरल ११०३। 
३ कुरल ११०५। 
४, कुरल ११०७। 
प्र कुरल ११०८॥। 
६ कुरल १११० । 
७ फुल ११११। 
८ कुरल १११० । 
€ कुरल ४१। 
१०. कुरल ४४। 
११ कुरल ४७। 
१२ कुरल ४२। 


॥ ४ ४ 8 ही बा, न्‍ + ४ | कै 
का 228 काव्य में सामाजिक अभिव्यनित छ १६८४ 


'... झंस्तात कि पालेस-पोषण पर अत्यधिक बल दियर जाता था । इसका लद्य था मिंएकर्जक 
एवं सज्दरित्र लागरिक प्रस्तुत करता ।' बुद्धितान सन्‍्तान' ही दास्तविक सम्पत्ति सानी जाती 
थी। पारिवारिक जीवन स्राधारणतया सधुर एवं उल्लासयुक्त होता था--शिशु,की तोतलों 
बोली, सम्तान का तन-स्पर्श , बच्चे के शिशु-हाथों से सोजन से खिलवाड़ इत्यादि परिवार में 
आवन्द और सुख की वर्षा करते थे | 

पत्नों आय. धंर्म-क्रार्यों मे पति का साथ देती थी। पत्नी के प्रमुख गुणों मे गृहस्थ की 
पति की आय के अनुसार सचालित करना, सुदृद् सततीस्व से मुक्त रहना" एब अपनी मर्यादा 
को बनाये रखना था। पर सामाजिक जीवन में यंदाकदा यह नियम संग भी हो जाता था । 
पर-पुरुष अनुरकता स्त्री का उल्लेख भी प्राप्त होता है। इस प्रकार को स्त्री का पति अपमा- 
लित करते वालों के समक्ष पुरुष-सिह के समान ऊँचा शीक्ष करके चलने में स्वर्य को असमर्थ 
पाता हैं ।* पर यह जन-जीवन का साधा रण रूप न होकर निलदनीय घटना के रूप में ही था। 
साधारणतया गृहिणी सदगुण-सम्पन्ता, गहस्थ,'की मर्यादा को बनाग्रे रखने वाली ही होती थी । 
ऐसी स्त्री को गृहस्थ की मागलिका शोभा स्वीकार किया गया है। 


पत्तीतर प्रेम (नििद्ध प्रेम) 


तिरुवल्लुवर का समाज प्राय गृहस्थ की मर्यादा का दृढ़तापूर्वक निर्वाह करता है, पर 
यदाकदा परस्त्री से प्रेम के उल्लेख भी प्राप्त होते हैं। उस समाज में परस्त्री अनु रक्त पुरुष एवं 
परपुरुष अनुरक्‍ता स्त्री का सम्मान नष्ट हो जाता था। अन्य को स्त्री के गृहद्वार पर प्रतीक्षा 
करने वाला अधर्म-पथगामियों मे सर्वाधिक मुढ माता गया है।“ अति सुलभ मानकर अन्य 
स्त्री पर आसकत होने वाला स्थायी निन्‍दा का पात्र बनता था।* दूसरे की पत्नी को कामेच्छा 
से निहारना मूल सदाचरण के विपरीत माना जाता था । इस प्रकार के मनुष्य को सामाजिक 
निन्‍दा के अतिरिकन शत्रुता और पाप-भय का भी साभता करने के लिए तत्पर रहना होता था ।** 
धर्म-पर।यण गृहस्थ से वललुबर अन्य की घमं-पत्नी मे कभी भी आसवंत होने की आशा नही 
करते।** 

स्पष्ट है कि तिरुवल्लुवर के समाज में स्व-पत्नी के अतिरिक्त किसी अस्य की स्त्री से 











कुरल ६२। 
कुरल ६१ । 
कुरल ५१। 

» कुशल ५४ । 
कुरल ५६ | 
कुरल ५६ । 
कुरल ६० | 
कुरल १४२ । 

« कुरल १४५। 

* कुरल १४८। 

« कुरल १४६ । 

« कुरल १४७। 


#> औऑ €ू ना उदधध ० आए 0 कफ 


ज्श्क 
छ 


न्टफ् >ची 
लप्र -चत 


, रै5६ छ तिशवल्जुवर एवं कंचीर का तुलमात्मक अध्ययन 


सम्पर्क करना धर्म और सदाचार का उल्लघन माना गया है। स्त्री से आशा की जाती थी कि 
वह पर-पुरुष में अनुरक्त न हो, गृहस्थ की मर्यादा को अपने सतीत्य से बनाये रसे और पुरुष से 
भी आशा की जाती थी कि वह परस्त्री की ओर कामेच्छा से न देखें, पर-स्त्री के स्कन्धों का 
आलिगत कंर पाप का अधिकारी न बने | इस प्रकार के सम्बन्धों का दायित्व स्त्री और पुरुष 
दोनों पर होता है, इसलिए दोनो के लिए सामाजिक विधान उपलब्ध था। पर इस प्रकार के 
सम्बन्धों के विधय में समाज-निन्दा और पाप के भय के अतिरिक्त और किसी प्रकार के दण्ड- 
विधान का कोई उल्लेख प्राप्त नही होता । 


वेशभूषा, आभूषण, प्यगार-प्रसाधन आदि 


तिरुवल्‍्लुवर-काव्य के आधार पर यदि इस युग के इस पक्ष का अध्ययन करता घाहे 
तो दो प्रकार के आभूषणों का उल्लेख प्राप्त होता है। स्वर्णाभूषण और पुष्प-आभूषण | अपार 
प्राकृतिक वैभव एवं पुष्पों के भडार से युकत इस कृषि-प्रधान समाज में आभूषण प्राय पुष्पी 
के होते थे। तिरवल्‍्लुबर ने नायिका के (पुष्प गुथित केश”! और अनिच्चम्‌ (शिरीष) के पृष्प 
को केशो मे धारण करने का वर्णन किया है। स्वर्ण आभूषणों मे किसी आभूषण बिशेष का 
उल्लेख प्राप्त नही होता, पर स्त्रिया प्राय सौन्दयं-अभिवद्धि के लिए स्वर्ण आभूषण धारण 
करती थी, इसका सकेत 'स्वर्ण-कुण्डल भूषिता युवती *, 'भूषण-भूषिता'* 'स्वर्णाभरण भूपिता!/ 
इत्यादि से मिलता है। आभूषणों मे सर्वाधिक प्रिय आभूषण चूड़ी था, चूडिया घनी और 
खुखलाबद् पहनी जाती थी। इनको सम्भवत चमकीला बताया जाता था । वल्लुवर 'प्रकाश- 
पूर्ण चूडियों से आभूषित बाला १ “माला जेसी श्रूखलाबद्ध चूडिया'", 'धनी चूडियो से युक्त 
मेरी प्रेयसी “का वर्णण करते है। इसके अतिरिक्त भी अनेक प्रसगो मे नायिका की चूड़ियो 
का वर्णन आया है। वियोग मे शरीर की दुबंलता का परिचय देने का कार्य भी चूडियो का 
ही है।* सौन्दर्य-प्रसाधन मे केवल काजल (अजन) का वर्णन उपलब्ध है, 'अजन रजित नयन १९ 
और प्रियतम के नेन्नो में बसे होते के कारण काजल लगाने से भयभीत ताथिका'! का वर्णन 
मिलता है। सम्भव है अन्य सौन्दयं-प्रसाधन भी रहे हो, पर उनका वर्णन तिशवकुरल मे नहीं 
हुआ। 
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सासाजिक विभाजन 

विशवल्लुवर के काव्य से सामाजिक विभाजन के दो प्रमुख रूपों की सूचेना उपलब्ध 
हीती है--महुस्व और संन्‍्यासी । गृहस्थ जीवन को सर्वाधिक महस्वपूर्ण माना गया है। सियमा- 
सुसार गृहस्थ जीवन व्यतीत करने वाला मनुष्य जीवन मे प्रवृत्त सभी आश्रमवासियों से श्रेष्क 
माना गया है ।' गृहस्थ ही धर्म का पूर्ण रूप है*, स्नेह एवं धर्म से युक्त होने पर यंह स्‍्वय ही 
अपना फल है !” गृहस्थ की तुलना स्वर्ग के देवता के साथ की गई है ।* 

गृहस्थ के प्रमुख कत्तंव्यो मे धर्म का पालत, साधु, निर्धत और निराश्चित मृतकों को 
सहायता, पाप से बचकर घन-सग्रह करना और परोपकार का उल्लेंख आता है।* इस प्रकार 
से गृहस्थ-जी वन व्यतीत करने वाला तपस्वियों के जीबत से कहीं अधिक महान्‌ साना गया 
है ।* 

तपस्वी अथवा सन्‍्यासी वेशधारी मनुष्यो का भी तिरुवल्लुवर ने उल्लेख किया है। 
सम्यासी के प्रमुख लक्ष्परों मे स्व का ज्ञान प्राप्त करता,“ कामना का नियन्त्रण करना, 
पत्चेन्द्रिय की वासनाओं का सहार और उनकी आधारभूत वस्तुओं का परित्याग,* “मैं! और 
'मेरा' के अहक।र का दमन करना!” तथा बन्धन-मुक्त होकर भव से मुक्षित प्राप्त करना 
था।' समाज मे सन्‍्यासी का पर्याप्त आदर सम्मान था। तपस्वी के भोजनादि की ब्यवस्था 
करने का दायित्व गृहस्थ पर था।** तपस्वियों के दो रूप समाज मे थे--- (क) सत्य की आराधना 
करने वाले, तपस्था के आचरण से यूकत, (ख) ढोगी तपस्वी । 

सत्य मार्ग पर अग्रसर सन्‍्यासी--सदाचरण को स्थिर रूप से घारण कर समाज में 
सम्मान के अधिकारी बनते ये ।** दृढ़ता रूपी अकुश द्वारा पचेन्द्रिय रूपी हाथियों को वशीभूत 
करने वालि ९ ये सन्‍्यासी जन्म से मुक्ति प्राप्त करने के लिए सन्यास ग्रहण करते थे ।*५ प्राय 
माना जाता था कि सन्यासी, शब्द-स्पर्श-रूप-रस-गंध के गुण-शाता हो जाते हैं।** बन्धन मुक्त 
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होने की प्र!ल कामना संन्यास का कारण बनती थी क्योंकि यह मान्यतों थी कि जिन-जिन 
बस्तुओं से मावत्र बन्धन-मुक्त हो जाता है उन-उन वस्तुओं से उसे दुख नहीं होता । 

होगी तपरन्‍्थ्ी--अन्त करण में बन्धन-मुक्त हुए बिना ही त्यागी का ढोग रचने आाले 
पाप्राज्नारी लोगों का भी वललुबर ने उल्लेख किया है । इन वच्क तपर्वियों के विषय में उनकी 
कथन है--बाहुर से जंगली सेब के समान सुन्दर अ€णवर्ण से युक्त दोखते हुए भी हृवय के 
काले व्यक्ति संसार में अनेक हैं।' तपस्वी वेश में दुराचारी उस बहेलिये के सदृश्य माता 
शया है जो फराडी में छिषकर, जाल बिछाकर पक्षियों को पकड़ता है।* इस प्रकार के ढोंगी 
तपरस्थियों की स्थिति पापाचार मन में रख परम तपस्वी के समान तीर्थ-स्नान करके दुष्ट- 
प्रवृत्ति में लीन व्यक्ति के समान है। सामाजिक दृष्टि से सत्कम॑ और दुष्कर्म में प्रवृत व्यक्ति 
का अस्तर अधिक कठिन नहीं था । वल्लुवर इन दो प्रकार के तपस्वियों में भेद करने का 
भाधार उनका आचरण ही मानते हैं। बाण सीचा होने पर भी कर्म में निर्दय होता है, पर 
बीण। टेढ़ी होने पर भी कर्म में मधुर होती है। इसी प्रकार मानव को उसके कर्म से जानना 
चाहिए। अन्त करण की घुद्धि और सत्कमें के पथ पर चलना तपस्वी के लिए अनिवार्य 
लक्षण माने जाते थे । 


भोज॑त-पान 


लिरुवल्लुवर का समाज मूलत कृषिश्रधान समाज है। उस कृषि-प्रधान समाज 
में खाह्म-सामग्री की ययोचित उपलडिव है। समाज मे शाकाहार और मासाहार दोनों 
प्रचंखि थे परस्तु मासाहार समाज मे प्राय स्वीकृत नही था। इसके मूल मे अहिसा और 
धर्म की प्रवृत्ति रही होगी | मासाहार-निषेब प्रसम में बल्लुबर अहिंसा को धर्म का अग मानते 
हुए मासाहार को अधर्म मानकर उसका पूर्ण निषेध करते है | पशु-माम के विक्रम का सकेत 
कुरल २५६ से प्राप्त होता है। “भक्षण के लिये लोग यदि सास क्रप न करें तो मास विक्रय 
करने बाल भी कोई न रहेगा। मास-भक्षण के विरोध में बतलुबर कहते हैं -अपने मास की 
वृद्धि के लिए दूसरे प्राणी के शरीर का भक्षण करने वाला कंसे दयावान हो सकता है २५ 
जीवहल्या एव मास-भक्षण ते करते बाला आदर और सम्मात का अधिकारी बनता है।* इन 
कंथतों से एक बात स्पष्ट हो जाती है कि समाज में यधपि माधाहार भी प्रचलित था पर उसके 
बिरोध में प्रबल जनमत विद्यमान था। सम्भवत सामाजिक विकास की प्रक्रिया में जैन, बौ 
और अन्य अहिंसा पर बल देने वाले धर्मो के उत्तरोत्तर प्रवेश से यह दृष्टि विक्रास प्राप्त कर 
रही थी। 

सक्षपान--सामाजिक जीवस की एक कुरीति के रूप मे विद्यमान था। इसका सकेत 
'मद्य-निषेध' (कल्लुण्णाम) अव्याय से प्राप्त होता है। इस सम्बन्ध मे वल्लुबर के कथनों से 
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गहें रपष्ट हो शाला है कि म्पान के विरोध में भी जनसमाज का एक प्रथल वर्ग था। सश 
से होंगे बाली बुरी दवा देखकर ही कई लोग मचपत से दूर रहते थे। पने देव? अर्थ मोलि 
सेंतें का उल्लेख वहजुवर ने किया है, इससे सम के विक्रय की प्रमाण मिलता है।' संज्प स्ण- 
निंवतरण सो ईठता है", समाज में जादर और सम्सान से वचिते हो जाता है । अपने शरीर की 
सुध-बुभ उसे नहीं रहती" और वास्तव में बह मच नहीं, विष का पान करता है ।१ इस प्रकार 
के कधनों से मधप औौर मद्मपान के श्रति समाज में व्याप्त विरोधी-दृष्टि का अनुमान लगाया 
जा सकता है । 

कुछ लोग चोरी-छिपे मद्य पान करते थे पर भंगर के लोगो कों जब यह शात होता था 
तो वे छिपे-छिपे हसते थे ।९ शरीर की विस्मृति और भानसिक सन्हुलन के अभाव में इस प्रकार 
के मनुष्यों को तके द्वारा उचित मार्ग पर लाता प्राय सम्भव नहीं होता था । वल्लुवर का कथने 
है कि मद्य पान किये हुए व्यक्ति को कारण दिखाकर ठीक मार्ग पर लाने का प्रयास करमा जल 
के नीचे डूबे हुए व्यक्ति को दीपक लेकर दूढ़ने के समान हीता है ।£ मद्यपात के भयकर शारी- 
रिक एवं मानसिक प्रभावों से बललुवर का समाज परिचित था पर इस प्रकार का कोई सकेल 
उपलब्ध नही जिससे यह अनुमान लगाया जा सके कि मद्य बेचने अयवा मद्यपान करने पर 
किसी प्रकार का वैधानिक बन्धन रहा होगा। यहां भी समाज में सम्मान-ताश और समय 
शारीरिक-रोग मधपात की आदत के विस्तार को रोकने का कार्य करते थे । 


सामाजिक जीवन मे व्याप्त कु रीतिया 


तिरुवल्‍लुवर के युग मे सामाजिक जीवन सुग्रठित एवं सुनियोजित था। सामाजिक 
मर्यादा ही मनुष्य को नियत्रित करने का उपाय था पर मानव स्वभाव विचित्र है, वह कब फिस 
प्रकार से कर्म करेगा यह कह पाना सम्मव नही और प्रत्येक समाज में जुआ, मच्य पात और वेश्या 
वृतति इत्यादि कुरीतियाँ व्यूनाधिक मात्रा में विद्यमान रहती हैं। तिरुवल्लुवर में अपने काव्य 
में जिस जागरूक रूप से सामाजिक जीवन को अभिव्यक्तित प्रदान की है, उप्ते ध्यान मे रख विश्ले- 
षण करने पर स्पष्ट हो जाता है कि जुआ, मद्यपान और वेदयावृत्ति--ये तीन प्रकार की कुरी- 
तिया सामाजिक जीवन भे विद्यमान थी। मद्यपान का उल्लेख 'भोजन-पान' के अस्तर्गत्त किया 
भा चुका है। 

जुआ---जुआ जेलने के लिए पासे का प्रयोग होता था और इसके लिए कुरल ६३७ में 
भूतशाला का उल्लेख हुआ है। कवि का कथन है--अनेक मनुष्य पांसा, जुआधर और चूत- 
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कौशल का अभिमात्त करते हैं पर अन्त से सभी कष्ट को प्राप्त करते हैं ।! खुडकने बरले पाँते 
और जुआधर का उल्लेख अस्यत्र भी हुआ है।'* जुए के व्यसन से झत्रु द्वारा धन छीने जाने का 
उल्लेख भी मिलता है।* वल्लुबर ने जुए को सम्मान नष्ट करने बाला,” पंतृक सम्पक्षि और 
संदाचार का नाश करने वाला" माना है। वस्त्र,घन, भोजन, यश और विद्या---ये पाचो जूए में 
हाथ डालने बाले के पास नही फटकेंगे।* उनका स्पष्ट सत है कि विजय ही क्यो ने प्राप्त हो, 
आए की इच्छा न रखो, क्योकि यह विजय बसी के लोहे को मछली के निगलने के समान होती 
है ।* जुए में ज्यो-ज्यों घन जाता है, मोह की वृद्धि होती है: और यह धन का नाश करके, असत्य- 
भाषण करवा कर हृदय को भी भ्रष्ट कर विपत्तियों को प्रस्तुत कर देता है ।* 

समग्रत यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि समाज में कुछ व्यक्ति इस क्ुवृत्ति के 
कारण कष्ट प्राप्त करते थे, उनकी घन-सम्पत्ति नष्ट हो जाती थी और वे अपयश के भागी 
बनते थे। भद्य पान, जुआ, वेदयावृत्ति इत्यादि के विषय में किसी प्रकार के दण्ड-विधान का 
उल्लेख न होने का कारण स्पष्ट है--वल्लुवर का काव्य नीति-शास्त्र है, धमे-शास्त्र नहीं। वह 
स्वस्थ सिद्धान्तो का वर्णन करता है, उचित्त-अनुचित का सदेश देता है, उसके विधि-निषेध और 
दण्डादि की व्यस्वथा नहीं करता । 

बेश्याबृत्ति--वेश्याओ के प्रचुर सकेत वब्लुवर-काव्य से मिलते हैं। यह शरीर-विक्रय 
का कार्य प्राय धन-प्राप्ति के उद्देश्य मे होता था ।*” वेश्या पर्याप्त चतुर और अपने उद्देश्य मे 
प्रवीण होती यी।** मधुर-भाषण, '* नृत्य और गान की कला मे प्रवीण,'* सौन्दय्य-प्रसाधन मे 
खतुर ये स्त्रियां शरी र-विक्रम के साथ-साथ धन को सर्वाधिक महत्त्व देती थी । वेश्या को समाज 
में किसी प्रकार का स्थान प्राप्त नही था। वल्लुवर ने जिस शब्दावली मे वेश्या से दूर रहने का 
उपदेश दिया है, वह अपेक्षाकृत कठोर है और यह इस बात का सकेत है कि इस प्रथा को सामा- 
जिक जीवन के लिए किसी प्रकार भी ग्राह्म नही माना जाता था पर दोषारोपण पूर्णरूपेण 
वेश्या पर ही हुआ है। उसे आचरणहीन, उभय-हृदयवाली स्त्री, मायाविनी, मोहिनी और 
सामान्य-स्त्री, धनलोलुप इत्यादि विशेषणों से सम्बोधित किया गया है। वेश्या के साथ भोग 
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करते वाले मतुष्यों को जजञानी, पतित और दुर्बल-हृदय कहा गया है। उनके सतानुसार शाल- 
सम्पत्त विशिष्ट बुद्धिमान, सामान्‍्य-सत्री के तुच्छ सौन्दर्य का स्पैम नकरेंगे।* वेश्या, 
और जुएं से उ्ती व्यत्रित का सम्पर्क होता है जिसे लक्ष्मी परित्यक्त करती है।' संम्राजिक 
सम्मान और मर्मादा के नाक्ष का भय अवश्य रहता होगा पर ये कुरीतिया समाज में वर्तमान 
थीं और विचा रको के लिए यहू जिन्ता का विदय था, ऐसा निष्कर्ष निकाला जा सकता है । 


ओषधि 


आयुर्षद की प्रणाली का सम्यक्‌ विकास इस युग में हो चुका था। तिदवल्लुवर ने इस 
विषय को काव्य सें वर्णत करने योग्य समझा और तत्सम्बन्धी अध्ययत्त का परिचय दिया, यह 
इस बात का पर्याप्त प्रमाण है कि समाज मे रोगादि के कारणो और निदान पर पर्याष्त विचार 
हो चुका था। वेद्यक-झास्त्र का वर्गीकरण चार भागो मे किया है--रोगी, बैद, औषधि और 
उसे देने वाला ।' रोगी का परीक्षण कर वैद्य औषधि का निर्णय करता था । औषधि तैयार कर 
उसे रोगी को देने का कार्य किसी अन्य प्रशिक्षित व्यक्ति का था। रोग का प्रमुख कारण बाल॑, 
पित्त और कफ में से किसी का अधिक अथवा कम होना माना जाता था।४* वैद्य का दायित्व 
था कि वह बीमारी का पता लगाए, उसके कारण को समझे और उसके निम्नह्‌ का उपाय खोज 
कर उसके अनुकूल उपचार करे ।५ इस समस्त प्रक्रिया मे रोगी की आयु, रोग की सात्रा और 
काल का ध्यान रखना आवश्यक माना जाता था |" इससे स्पष्ट है कि वल्लुबर का समाज 
भैषज-शास्त्र से परिचित था। इसके अतिरिक्त रोग से बचने के उपायो मे सबसे अधिक प्रमु- 
खता 'मित-भोजन' को दी जाती थी ।* खाए हुए भीजन के पच जाने पर ही भोजव करना, 
भूख लगते पर मात्रा का ध्यान रखकर भोजन करना, * उपयुक्त पदार्थ का सेवन करना,” स्वा- 
स्थ्य-सुख की रक्षा और दीर्घजीवी होने का माय माना गया है। औषधियों का वर्णन तिरुफ्कु- 
रल में नही मिलता । 


कृषि-प्रधान समाज 


बल्लुवर-काव्य में जिस समाज का चित्रण हुआ है वह सम्पत्त कृषि-प्रधान समाज है। 
सामाजिक जीवन की विविधताओ को अभिव्यक्ति देने का कवि ने कोई कमबद्ध प्रयास नही 
किया, पर कृषि' (उछवु) तथा वर्षा का महत्त्व” (वान्‌-चिरप्पु) के अल्तगगंत वल्लुबर ते 


« कुरल ६१५। 
« कुरल €२०। 
« केरल ६५० । 
कुरल ६४१) 
« कुरल ६४८) 
« करण ६४६। 
कुरलत ६४६॥ 
कुरल ६४२॥ 
» फ्रल ६४३ | 
करण ६४४ 
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न्त्यकी 


(“हर फऋ विंदवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन ! 


' अमाज के कुषि-प्रधान होने और कृषि के लिए वर्षा पर निर्सर करने के पर्याप्त सकेत दिये हैं। 
/ +' कृषि के विषय में धहलुबर कहते हैं--सस।र कुछ भी करता फिरे, हल पर ही भाशित है अत- 
एव कष्टप्रद होते पर भी कृषि-कर्म ही श्रेष्ठ है।' कृषक समस्त संसार के लिए धुरी के समान 
है, क्योंकि वही जत्य सभी का भार वहन करता है ।* कृषकों का जीवंत ही जीवन है, अनेक 
, छँतों की छाया से युक्त सम्राट भी अन्त की फली की छाया में रहने वाले कृषक पर निर्भर 
कर्ता है।* गृहस्थ ही नही, त्यागी सन्‍्यासी भी क्रषक-आश्वित है ।* जुताई, खाद डालना, 
अनावश्यक घास-पात को तष्ट करता, सिंचाई और सुरक्षा के क्रमिक महुत््वसे वल्लुवर का 
समाज पूर्णतया परिचित है। इस सम्बन्ध में श्रम के महत्त्व का पर्याप्त प्रतिपादन कवि से किया 
है। एक कथन है-- अपने हाथ में कुछ नहीं --ऐसा समझ कर जो आल व करे उत्ते देख धरती 
रूपी सुन्दरी -व्धू मत-ही-मत हंसेगी ।५ 
वल्लुवर ने अपने काव्य-ग्न्ध में प्रभु-जन्दता के तुरन्त उपरान्त वर्षा के महत्त्व का 
उल्लेख किया है। इसका स्पष्ट कारण वर्षा और जीवन का सिकट सम्बन्ध ही है। उनका कथन 
है--संसार का अस्तित्व वर्षा पर आधुत होने के कारण बही ससार की सुधा कहलाते योग्य 
है।* वर्षा के अभाव में कृषि-कर्म के शकने का उल्लेख हुआ है ।“ जलद के जल के अभाव में 
अभी म समुद्र के सूखने का भय, वर्षा के अभाव में विशाल वसुधा से दान और तपस्या का 
सम्भव लोप*” और ससार में जीवन का सम्भावित अन्त * इत्यादि के द्वारा वर्षा के महत्त्व की 
स्वीकृति ही मिलती है । कषि के वर्षा पर निर्भर होने के कारण जीवन का वर्षा-आश्रित होता 
स्वाभाविक है। प्रमुत्रदत्त होने के कारण प्रभू-वन्दना के तुरस्त बाद इस विषय को कवि ते 
प्रस्तुत किया है। तिश्क्क्रल के प्रसिद्ध टीकाकार मनवक्‌ इवर का यही मत है। 
कबीर एवं तिरवलल्‍्लुवर की दृष्टि समाज को अत्यन्त पैनी दृष्टि से देखती है, पर दोनो 
में एक तात्तविक भेद विद्यमान है । वल्लुवर-फ्राव्य प्राय व्यवस्थित, ऋमबद्ध विवेचन प्रस्तुत 
करता है, कथी र-काव्य में समाज का रूप ग्रहण करने के लिए अनेकानेक पदों में आए कथनों 
की खोज करते हुए कई आवरणो को हटा कर हमें समाज-सम्बन्धी सामग्रो का सकलन करना 
होगा। समाज के अन्तगंत व्याप्त अनेक कुरीतिया भी इसी प्रकार से उद्घाटित करनी होगी। 
कबीर यूुलत भक्त कंबि हैं, उनमे उपदेश का स्वर प्रमुष है, वस्‍लवर में भक्ति का अश कम, 
आदर्श का आधार अधिक है । 





« कूरल १०३१। 
कुरल १०३२, 
कु्रल १०३३। 
करण १०४४ । 
क्रल १०३६ । 
* क्रस १०४9 ॥ 
करन ११। 
क्रलर १४॥। 
« ऋुरल ६७ । 
» क्रल १६ । 
कऋूरल २०१ 
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कवीर-कोठ्य में साम!जिक अभिव्यक्ति 
धृहस्य : कबीर ने समाज में गृहस्थ एवं गृह-स्थागी का उत्लेख किया है। गृहस्ष के सहत्य 
से कबीर पूर्णरुप्रेभ परिचित हैं, म्‌हस्थ और बैरागी दोनों को धर्म के मार्ग पर चलना चाहिए पर 
वैरामी का बन्चत में पडता अनुचित मानते हुए कवीर ते कहा है--- 
जौ ग्रिह करहि त धरम कर, नहीं त कर बैेराग ) 
जैरागी बघन करे, ताकौ वंडों असाय ॥॥* 
गृहस्थ को अपना चित्त उदार रखना चाहिए और बैरागी को 'विशक्‍त! रहना बाहिए।। 
विरक्ति से रहित वैरागी और उदा रता से रहित गृहस्थ का जीवन व्यश्र है। 
समाज में सत्य की आराधना में रत, विरक्त संन्‍्यासी कमर थे, जोगी, जती, तप्री, 
जठाधर, लुचित, मुँडित, मौनी इत्यादि अनेक बेशों एवं रूपो में घूमते वालों में सच्चे तत्व- 
चिन्तक कम थे, ढोगी अधिक--- 
मुनिजन सती सिध अरु साथिक, तेऊन माय छूटे। 
जोगी जती तपी सस्यासी, अह-निसि खोजे काया।(ऐै 
इसी प्रकार का सकेत 'जोगी जती तपी सन्यासी बहुतीरथ भरमणा, लुचित मुडित मोती 
जटठाधर, अति तऊ मरणा”* इत्यादि उक्तियों से लिया जा सकता है। कबीर यह अनुभव कर 
रहे थे और इसीलिए उन्हे कहना पड [--- 
कबीर कलियुग आइया, मुतियर मिल न कोइ। 
कामी क्रोधी मसखरा, तिनका आदर होई।॥॥* 
योगी के स्थान पर ढोगी साधुओं और समाज को अमित करने वालो के सम्मान को 
देखकर कबीर जैसा फक्कड सत शान्त नही रह सकता था। उसने मिथ्या ब्राह्माडम्बर का 
प्रबल विरोध किया और कहा--- 
निरबरी निहकामता, साईं सेती नेह। 
बिखया सौं न्यारा रहै, सतनि को अग एह ।* 
वरागी और गृहस्थ का उल्लेख एक साथ अन्यत्र भी हुआ है गृहस्थ धर्म का पालन 
करते हुए भी जो मत एवं इन्द्रिय-नियन्त्रण में सफल हैं, ऐसे मनुष्य कम ही होते हैं पर यह 


कबी र प्रधावली, (पा० ना० ति०), पृ० १६४ | 
बेरागी बिरकत सला, गिरही चित्त उदार ॥--बही, पृ० ११०। 
« कबीर ग्रधावली, पृ० ११४। 
« वही, पृ० १२८। 
कबीर ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० २१४। 
वही, १० १५६॥ 
(अ) कबीर कहता जात हू, वेते नहीं गवार । 
वे राम्री गिरही कहा, कामी वार न पार ॥---कबी र ब्रयावली, (पौ० सा० ति०), 
पू० २३३ | 


दू ##छ जद ढ>«[ ० ७ ७ 


(आ) घाट बाटे सब जन दुखिया क्या पिरही बेरागी हो ॥--वही, पृ० ५३ । 
(६) इक बैरागी भ्रिह करे, एक ग्रिही बेराग 0--बही, पृ० २४० । 


हि पहरईबल्लुबर एवं कंब्रीर का तुलनात्मक अध्ययन ह रे 


| 
हि ६१५, | + 


(/ आदि को स्थिति है । कबीर का कथन है कि सन के विकार का त्याग प्रचस आवत्यकता है, 


हे नें किया ते विएला संसार ।/* शुहस्थ के सन्दर्भ से विवाह्म॒दि विषयक कबीर के कथनों का 
स्लेख इसंगिक हैं। विवाह की विभिन्‍न क्रियाओं का सूक्म चित्रण 'दुल्‌हिंनी गावहु मंगलचार', 
बंगित से प्रारम्भ होने वाले प्रसिद्ध पद मे हुआ है।* इस पद में बरात, अतिथि, बेदी, बेदौ- 
ऋजार, भावर इत्यादि का वर्णन आया है। एक शुरुष के एक से अधिक विवाहों का संकेत भी 
मिलता है।' एक अन्य पद में भी अप्रस्तुत रूप में स्त्री के इबसुरालय गमन का चित्र प्रस्तुत 
किया गया हैं। इसमें मंडप, लगन लिखाना, मगलाचरण, हल्दी चढावा, भावर, फेरे, गठजोंड 
इत्वादि का उल्लेख भाया है।* 


स्त्री 





कभी र-काथ्य में स्त्री के स्वतन्त्र अस्तित्व को स्वीकृति नहीं है। यहां तो स्त्री अपने 
प्रिय को रिक्वाने वालो पर दृढ़ आस्थायुक्त एकतिष्ठ प्रेम के मार्ग पर अग्रस्तर हैं। भ्राय' स्त्री 
और माया को पर्याय रुप में प्रयुक्त किया गया है । प्रस्तुत सन्दर्भ मे स्‍त्री के पत्नी-रूप विधयक 
अंग्रस्तुत कथतो को आधार बनाकर ही हम किसी निष्कर्ष पर पहुच सकते हैं । प्रिय के प्रेम से 
ही' स्त्री को धन्य माना जाता है। 'घनि पिउ एके सगि बसेरा। सेज एक प॑ मिलन दुह्ेरा' से 
स्‍त्री के पति-आश्रित होने का सकेत ग्रदूण क्रिया जा सकता है । “बहुत दिनन के जिछुरे' हरि 
(पत्षि) की प्राप्त कर बहू 'चरनन लागि करों सेवकाई' और प्रेम प्रीति राखो उरफाई' की 
कामना करती है।* बालम के बिता वयाकुल स्त्री उसे घर आने के लिए कहती है-- तुम्ह 
बित दुखिया देह रे ।/* इससे स्त्री के प्रति समाज के दृष्टिकोण की एक कलक भिल सकती है। 
सुख-साधन की सामग्री के रूप मे स्त्री को देखने वला कबी र-युग स्त्री के स्त्रतस्त्र अस्तित्व को 
स्वीकार करने मे असमये है। वह तो रुत्री से एकनिष्ठ और अनन्य प्रेम की आशा ही करता 
है। वहां तो 'बहुत दिनन में प्रीतम' के आने पर भाग्य को सराहा जाता है क्योंकि 'भाग बड़े 


१ ही, पूछ १०० ) 
२ वही, प० ५। 
हे एक भाई दीसे सब नारी, नां जानौं को पियहिं पियारी 
कहे कबीर जाके मस्तकि भाग, सभ परिहरि ताकों मिले सुहाग ।। - वही, पृ० ७। 
४ मैं सासुरे पिय गौहनि आई । 
सांई सबि साध नहिं पूजी गयौ जोबत सुपिने की नाईं। 
पंच जता मिली मडप छायो तोनि जना मिली लगन लिखाई। 
सखी सहेली मगल गाव सुख दुख माथे बाबे पतियाई। 
नाना रंगे भावरि फेरी गाठि जोरि बाबे पतियाई । 
यूरि सुहाग भथो बिनु दूलह, चोक राह भई सं साईं ॥--बही, पृ० ६३ । इत्यादि 
ह कबीर प्रथावली, (पा० ना० ति०), पृ० ५। 
वही, पृ० ६। 
बही, पृ० €। 


लक 


है 
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अरिं बेंढें. आए (र 
'... ली होगे का प्रमाण भी इसी के अनुकूल है-+- 
हे संद कोइ कई तुम्हारी नारी मोकी यह सन्‍्देंह रे । 
एकमेक हू सैज न सो तवे स्गि कैसा नेह रे ॥7 
इसी प्रकार घुरति देखि लुमॉर्नी! और तन की तपति बुकांती * इत्यादि में निहित धर्थ भी 
स्‍त्री के शरी र-पक्ष को अधिक बल प्रदात करते हैं। 

पलती के लिए पातिब्रत धर्म के निर्वाह को कबीर ने अनिवोर्य माता हैं।* यहू परम्प- 
रामत भारतीय दृष्टि के अनुकूल भी है और कबौर-युग में व्याप्त व्यभिचार और परस्ती* 
लोलूप कामी जसो के कारण भी । पतिव्रता स्त्री की लज्जा और मर्यादा का दाधित्व पति का 
माना गया है । कबीर-काब्य की स्त्री एकनिष्ठ प्रेम का सुन्दर उदाहरण है-- 

प्रीति रीति जो तुज्क सौं मेरे बहु गुनियासे.कत । 

जो हसि बोलू और सौं ती तींत रंगाऊं दत ॥९ 
वह तो प्रिय को नयनों के भीतर सजो कर रखना चाहती है। इस अन्य भावना में दोनों पक्षों 
को मर्थादित होना होता है।* 

“कबीरदास भक्त और पतिद्गता को एक कोटि में रखते ये। दोनों का कर्म कठोर है, 
दोनो की वृत्ति कोमल है, दोनो के सामने प्रलोभन का दुस्‍्तर जजाल है, दोनो ही काचन- 
पद्मधर्मी हैं--बाहूर से मृदु, भीतर से कठोर, बाहुर से कोमल, भीतर से परुष । सबकी सेवा 
में व्यस्त, पर एकाकी आराधिका पतिब्रता ही भक्त के साथ तुलनीय हो सकती है ।/!< 


संतत्ति 
सनन्‍्तान परिवार के सुख का प्रबल आधार होती है। कबीर ने परियार मे सतति का 
उल्लेख करते हुए उस नारी को घन्य माना है जिसने बेसनों पूत' को जन्म दिया है ।९ नारी 
का मातृरूप ससन्‍्तान-प्राप्ति से ही पूर्णता की ओर अग्रसर होता है। सन्‍्तान की भूल को क्षमा 
करना, बालक के दु ख मे स्वय दुख का अनुभव करना मातृत्व के स्वाभाविक परिणाम हैं। 
१ कबीर प्रधावली (पा० ना० ति०), पृ० ६।॥ 
२ वही, पृ० ६। 
३ बही, १० ११। 
४ सोइ तिरिया जाके पतिग्रत आग्याकार न लोपे । 
और सकल ए कूकरि सूकरि सुदरि नाउ न ओप॑ ॥--बही, पृ० १०२। 
५ पतिबरता नागी रहै, तो उसही पुरिख कौ लाज ॥--बही, पू० १७६। 
६ वही, पृ० १७६॥ 
७. नेना अतरि भाष त्‌, ज्यौं हौ नैन ऋपेउ । 
ता हों देखौं और को, ना तुक देखन देउं ॥--बही । 
८. कबीर--हू० अ० द्विवेदी, पृ० १६१ अल 
१. कदीर धनि सो सुन्दरी, जिन जाया बैसनौं पूत 4... 
राम झुमिरि निरमे भया, सव जग गया अंत ॥---कबीर धंथावज्ली, (पा० ना» नि०), 
पृ० १४५८३ 
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सतति के सन्दर्भ में कबीर ने दो प्रकार के कथन प्रस्तुत किये हैं--(क) इस ततार संसार में 
संब कुछ नंदवर होते के कारण पुत्र-जन्म के अवसर पर आनन्द मताना व्यर्थ है क्योंकि ॥९७+ 
मृत्यु का चक्र मनुष्य को निरन्तर बाधे हुए है।! (व) दूसरा 'हरि जतती मैं बालिक तोरा 
का रूप है जहां भगत स्वय को प्रभुसतति और प्रभु को जननी के रूप में प्रहण करता है। यहां 
जननी की स्वाभाविक कोमलता, पुत्र के प्रति उसका अगाघष, अकारण प्रेम, उसके सुल-दुख्ष 
में सुखी और दु ली होने का भाव चित्रित है। 'बालक दुखी दुखी महतारी', सुत जपराध करे 
दिन कैते, जनसीं के चित रहैँ न तेते!' से परिवार के परिवेश और मातृ-हृदय दोनो को अभि- 
व्मक्ति प्राप्त हुई है। सन्तान प्रभु को प्राप्त करने के ज्ञान से युक्त हो, ऐसी मान्यता कबीर 
की है । इस विषय मे उनके कथन सीधे और मर्मंस्पर्शी हैं, यहा कोई समभौते की भावना नहो, 
मपितु दृढ भाव से कथन है, जो उनके तदू-विषयक्र दृढ विचारों की अभिव्यक्ति है, जिस कुल 
में ज्ञान का विचार करने वाल पुत्र नही, उसकी माता गर्भ को ही नष्ट करके बध्या क्‍यों ने 
हो गई ? जो पुत्र सूअर की तरह कलियुग मे भ्रमण करते रहते हैं, बाकी विधवा काहे न भई 
मह॒तारी ।” कबीर के लिए जीवन का लक्ष्य 'राम-भक्ति” और 'ज्ञान-प्राप्ति! है, अत वे 

सतति से इसी लक्ष्य पर अग्रसर होने की कामना क रते हैं। वल्लुवर की दृष्टि समाज के लिए 
' श्रेष्ठ नागरिक प्रस्तुत करना है अत वहा सतति से इस लक्ष्य की पूर्ति की आशा की जाती 
है। सृक्ष्म रूप मे दोनों लक्ष्य एक ही हैं, सत्य की आराबना और श्रेष्ठ नागरिक बनने के लिए 
ज्ञान प्राप्त करना मूलत एक ही हैं । युग और जीवनाद्शों मे परिवर्तन से दोनों कवि अपने- 
अपने ढग से आदर्श की स्थिति की कल्पना करते हैं । 


निधिद्ध प्रेम 


कबी र-काव्य में अनेक पदों मे परस्त्रीगमन की निन्‍दा की गई है। परस्त्रीगमन को कबीर 

लेहसुन खाने के समान मानते हैं। यह कर्म चाहे कितन। ही छिपाकर किया जाये प्रकट हो ही 
जाता है।* परनारी तो प्रत्यक्ष छुरी के समान है, स्वर्ण-निरमित होने पर भी नाश ही का कारण 
बनेगी । परनिदा, परवन, और परदारा के त्थाग का संदेश कबीर ने दिया है।* कारण स्पष्ट 
१ बेटा जाए क्‍या हुआ, कहा बजाबे थाल । 

आवन जावन हू रहा, ज्यो कीडी का नाल ॥--करी र ग्रथावली, पृ० २०३ । 
२ कबीर गअयावली, पृ० ६४। 
३ जा नरि राम भगति गही साधी, 

सो जनमत काहे न मूवी अपराधी || 

गरभ मुचे मुचि भई किन बा, सुकर रूप फिर कलि माऊ। 

जिहि कुलि पुत्र न ग्यान बिचारी, वाकी विधवा काहे न भई महतारी ॥। 
“वही, पृ० €७। 
४ परनारी कौ राचनौं जस लहसुन की खाति। 

कौन बैठे खाइए परगट होइ निदानि ।--कबी २ ग्रथावली (पा० ना० ति०), पृ० २३१। 
५ परनारी परतलि छुरी, बिरला बांचे कोइ । 

नाऊ पेट सचारिए जौ सोने की होइ ॥--बही, पृ० २३२ । 
६ बही, पृ० २४। 
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है है अनेक पूहुप का लियो है मौग' पर उससे शुद्ध तू भगो तत बढ़चौ रोग ।! सास में 
इस निषिद्ष प्रेस के मूल में काम का आकर्षण प्रमुख है। कबीर के समाज में इस अ्रकार के 
सम्पत्ध विद्वमात थे, इसके लिए इतिहास के प्रमाण गिनवाए जा सकते हैं, पर कबीर द्वारा 
इसका उल्लेख इस फन्द्े में पर्याप्त होना चाहिए । कथीर स्त्री को अन्य पुरुष-प्रेम की अनुमति 
भहीं देते। उनका स्पष्ट कथन है--- 

नारि कहावे पीव की, रहै और संग सोह । 

जार मीत हृदया बरस, खसभ खुसी क्यों होइ ।।* 
यहां स्त्री द्वारा ध्यभिचार करते का परिणाम आवर और सम्मान का नाश है-- 

कबीर जे कोइ सुन्दरी जांति कर बिभिचारि। 

ताहि न कबहू आदर, परम पुरिल भरतार॥[* 
और पुरुष के लिए इसका परिणाम अन्त में समूल नाथ है।* 

इसी लिए प्रेम की एकनिष्ठता पर बल देले हुए उन्होंने कह!-- 

जिन दिल बधी एक सू, ते सुखु सोच नचीत ॥" 
ऐसी सुन्दरी का प्रिय भी उसे कभी नहीं छोड सकता, निरन्तर अपने सग रखता है।* परनारी 
से प्रेम अवगुण है, गुण नही । खारे समुद्र मे मत्स्य जिस प्रकार बहा चला जाता है, उसी प्रकार 
इस मार्ग पर अग्नसर होने वाले की गति होती है ।* पुरुष को चाहिए कि प्रेम उसी से करे जो अत 
तक निर्वाह कर सके, क्योकि 'बनिता बिवधि न राचिमे, देषत लागे पोड़ि।* आचरण की पवि- 
अ्रता के इस सन्देश मे कबीर की दृढ़ आस्था इस सोमा तक गई है कि उन्होंने कन्या का सम्मान 
करने वाले ससारी 'साकत” को दुराचारी “बैश्नों' से श्रेष्ठ माना है।* 

विदेशी शक्तियों के आंगसन और मुगल-शासन के कारण सामाजिक व्यवस्था मे पहले 

के समान प्र भावज्ञाली अनुशासन नही था, पर भ्रबुद्ध-जन अब भी समाज मे स्त्री और पुरुष के 
अनुचित ले गिक सम्बन्धो को हेय मानते थे । 


खशुगार-प्रताधन एव आभूषण 
कबीर काव्य की 'जोबन मैंमाती १९ नायिका का श्गार-प्रसाधन अत्यन्त सीमित है। 


कबीर प्रथावली (पा० ना० ति०),प्‌ृ० ४५। 
वही, पृ० १७५। 
बही, पृ० १७७ । 
पर नारी राता फिर चोरी बिढता खाहि। 
विवस चारि सरसा रहै अत समूला जाहि ॥--बही, पृ० २३४ ॥। 
कबीर प्रथावली, पृ० १५ । 
६ जे सुन्दरि साईं भ्ज, तर्ज ऑन की आस । 
लाहि न कबहू परहरे, पलक न छाडे पास ॥--वही, पृ० ६३ । 
७ पर नारी की राजणें, औगुण है गुण नाहि । 
पार समद मैं भछला, केता बहि बहिं जाहि ॥--कबी र प्रधावली, पृ० ३१। 
८. वही, पृ० १८५। 
६. वही, पृ० ५२। 
१० यही, पृ० ६६ । 
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गह तो अपने प्रिय के साथ आनन्द प्राप्त कर उसी की कास्ति से अपने शरीर से उत्ताला करे 
जेही है ।' बह स्ूंगार की सोर ध्यान न दैकर 'चरनत लि करो बरिं आई और 'प्रेम प्रीति 
राख उरुकाई* में विद्वास करती है। यहा प्रिय के ससंग में ख्ूगार शोभा देता हैं, कुकारी 
काया के शूंगार को वजित माना गया है।' स्यूगार प्रसाधन का लक्ष्य प्रिय को रिफ्राता हैं वर 
कवर इसका साधन पातिब्रतधर्म को मानते हैं क्योकि जौ पे पतित्रता हुँ नारी कंसे हीं रही सो 
पिंबहिं पियारी' अत इसके लिए तन मन और जीवन को समर्पित करने वाली नारी ही 'सुहा- 
बियर कहलायेगी ।* यहा श्गार का समस्त प्रयोजन प्रिय-मिलन है। 

कबीर ने प्रसयवश जिन श्ूंगार-प्रसाधघनो का उल्लेख किया है, उनग्रे 'सिन्दूर! और 
'काज़ल' का विषेष स्थान है। इसके अतिरिक्त उजले कपड़े एवं 'पटम' पहनना, पान-सुपारी 
खाने इत्यादि का उल्लेख आया है । निम्न स्थलों पर आये तद्विषयक उल्लेख महत्त्वपूर्ण हँ--- 

(क) काजल देइ सब कोइ, चषि चाहन माहि बिनान ।९ 

(ख) कबीर रेख स्यदूर की, काजल दिया न जाई ।९ 

(ग) उजल कपड़ा पहरि करि, पान सुपारी खाहि ।* 

(भर) पीव के मन भाव नहीं, पटम कीये क्या होइ।* 

(क) काजल स्यदूर के दीये सोलह स्यगार कहा भयौ कीये ।*” 

(थ) हार गुछ्यो मेरी राम ताग, बिलि बिचि मान्यक एक लाग । 

(छ) रतन प्रवाल परम जोति, ता अतरि अतरि लागे मोती ।** 

(ज) जैसे बहुकचन के भूषन, ये कहि गालि तवाबहिंगे । 

झाभूषणों मे चूडा, पायल और बिछुवा का उल्लेख आया है ।* इसके अतिरिक्त 
उरयुक्त उद्धरणों में कचन के आमूषणो, रत्न, प्रवाल, माणिक्य से बने हार इत्यादि के प्रयोग 
का अनुमान लगाया जा सकता है । कंब्वीर के लिए इन आभूषणों, शद्धार-प्रसाधन और 


१ ग्रदिर माहि भया उजियारा, ले सूती अपना पीव पियारा ॥ 
--कंबीर ग्रथावली, प० ६९ 
२ बही, १० ६९। 
३. कवारी कन्या करे स्थगार, सोभ न पावे बिन भरतार ।।--वही, पृ० ६८। 
४ बही, प१ृ० १००। 
४ किया स्यगार मिलन क॑ ताई, काहे न मिलौ राजा राम गुसाई ॥--वही, पृ० ६५ । 
६ बही, १० ७६। 
७ वही, पृ० १४। 
८ बही, पु० २०। 
६ वही, पृ० २७। 
१० वही, पृ० १००। 
११ वही, प१०१६१। 
१३ वही । 
१३ वह्दी, पृ० १०२। 
१४. का चूरा पायल कमकायें, कहा भयों बिछुवा ठपकायें॥ 
“वही, पृ० १०० 


सामाजिक अधभिवेयकि # 2६६ 


भुल्मदात बह्त इत्यादि का प्रयोग विशेष मंहर्व अहीं रखता, वहाँ तो मिरन्तर यह ध्यान बनी 
हुआ है कि 'तंनं-अंत जोन जँंजुरी को पॉती, जात से लांगे बार ।' यहो कार है कि 
श्ु गाए के स्थान पर यहां “तत मत जीवन सौंपि सरौस,' ताहि धुहागिन कहें कबौरा* को 
अधिक महत्व प्र|प्त हुआ है। ५ 


भोजनन्यात 


कबीर ने मांस-भक्षण को अनुचित माना है और जीव को मार कर अपने शरीर को 
वृद्धि करने की अनुमति' बह नहीं देते।' 'जिबह', . हलाल' इस्यांदि विधिन्त रूपों से की 
जाने बाली हत्या को हेग माना गया है।* 'जिसत ते मारि मुओ मति लावे, सास बिहुंता' 
घरि मति आने हो कवा'५ से मास-मक्षण का पर्याप्त प्रमाण मिलता है परु संत कबीर ने 
इसका पूर्णकूपेण वर्जन किया है एवं इसे पाप-कर्म साता है। सांस-मक्षण के विरेध के मूल में 
अहिसापरक दृष्टि तथा स्वस्थ एवं सम्य समाज के मिर्भाण की कामना रही है ।* 

विभिन्‍त प्रकार के भोजन कबीर जैसे सत्त के लिए कोई आकर्षण नही, परन्तु पूजा के 
नाम पर भक्तों से विभिन्‍न प्रकार के व्यजन प्रभु-अपित करवा स्वयं उनका आनन्द उंडाने 
बाले पृजारियों को उन्होने देखा था। इसीलिए उन्होंने कहा--- 

लुचरी लपसी आप सघारे, द्वार ठाढा राम पुकारे।* 

लुचरी (मंदे की पूडी) के अतिरिक्त लड्डु, खीर का भी उल्लेख आया है ।* 

कबीर तो भिक्षा मे प्राप्त भाति-भाति के अन्त से बनी 'मधुकरी' को सर्वोत्तम 
मानते हैं।* खीर, खाड कौर घृत से शरीर को सवारने का क्या काम ? इस कूठे तन कौं 
कहा | रबइग्रे, भमरिये तौ पल भरि रहण न पहये ।//*” के शान से युक्त मनुष्य तो व्यजनों के 
स्थान पर “इस मन को मेंदा करों, नान्‍्हां करि करि पीसि का ही सन्देश दे सकता है।** 
जब “मोट चून” 'मैदा भया' तो कबीर उसका आनन्द लेते हैं।** अपनी मस्ती में रमे हुए 
कबीर तो तनिक नमक से युक्त खिचडी में ही आनन्द मानते हैं, वही उनके लिए अमृत है । 


कि 


, कबीर ग्रथावल्वी, पृ० १४५। 
बही, १० १००। 
जीवहिं मारि जीव प्रति पारे देखते जनम आपनों हारे ॥ 

--बही, ए० १८२। 

कबीर ग्रन्थावली (पा० ना० ति०),पृ० २११। 

« वही, पु० ७२। 
इस विषय पर विस्तृत विवेचन के लिए द्वितीय अध्याय देखें । 
कबीर ग्रधावली, प० १००। 
लाडू लावण लॉपसी, पूजा चढ़े अपार ॥--वही, पूृ० ११६। 
मीठा खा मधूकरी, भाति-भाति कौ मांज ॥ 

“-अही, ६० ४६ 


श्छ़््छ 


।िए जी छी 0 डक ०( 


१०, वही, पु० ६१। 
११ वही, पूं० ६४। 
१२ मो चून मद भया बेठि कबीरा जीम ॥--बही, पृ० ४२। 


२०० छ सिंरवेहसुवर एवं कबीर का तुंलनात्मक अध्ययन 
सेही और पेड़े के लिए यंदि धर्म-अ्ष्ट होना पड़े तो वह व्यर्थ है।* 


मथपाव 


कबीर ते मद्यपान को हेय माना है। साधु स्वर्ग-कलश में भरी सुरा को भी निद्य मानता 
है।' मास और मदिरा का सेवन करने वालो को मुक्ति की नहीं, कोटि नरक की प्राप्ति 
होगी ।' परन्तु कबीर राम नाम के रस की मदिरा पीने की खुली छूट देते हैँ। वास्तव में यह 
कवि प्रत्येक स्थिति में प्रभु और ज्ञान को सर्वोपरि मानता है। यही कारण है कि बह हरि 
रस' पीने की बात करते हैं जिसका खुमार कभी नहीं उतरता ।* पर यहू्‌ प्रेम-रस 'पीवण 
दुलभ' है क्योकि 'मागे सीस कलाल*। कबीर इस सदर्भ में अप्रस्तुत रूप मे मद्य बनाने की 
प्रक्रिया का उल्लेख करते हैं, और महुवा तथा गुड को भट्टी की आग में पकाकर चुवाने का 
संकेत आया है।" इस रस को पीकर खुमारी चढती है, प्याले पर प्याले पीने के बाद भक्त 
इसी रस में विभोर हो जाता है और तदुपरान्त 'दूजा कछु न सुहाई!। कबीर का यह प्रेम का 
मद अद्भुत है! इसमे 'शिव सनकरादिक माते' पर 'पीवत अजहू ने अधाई । यह “राम रस! 
है इसे प्राप्त करने के बाद 'ताथे ज्िसरि गये रस और ।' इसे ईश्वर और गौरी पीते हैं। यह 
महारस है, अत्यन्त महंगा है, इसे तो कोई 'पीवणहार” ही पी सकता है। इसे पीने के 
उपरास्त-- 
पूरा मिल्या तब सुष उपज्यो, तन की तपति बुझानी । 
कहै कबीर भवबधन छूटे, जोतहि जोत समानी ।॥।* 
की स्थिति आ जाती है। 
कंबीर-समाज में मद्यपान की कुरीति उनके काव्य में अमृत का सदेश लेकर आई । 
विभिन्‍न रूपो मे मद्य को प्रभु के नाम के साथ सयुकत कर कबीर ने इसे नई अर्थंवत्ता प्रदान 
की, रस यहा प्रेम का रस हो गया, भट्टी यहा इगला-पिंगला हो गई, अत सम्पूर्ण सन्दर्भ ही 
परिवर्तित हुआ, समस्त कल्मष धुल गया और यह 'मद्य पान” एक काम्य वस्तु बन गया । 
१ खूब खाड़ है खीचडी, माहि पड टुक लूण। 
पेडा रोटी खाइ करि, गला कटावे कौंण ।--कबी र ग्रथावली, पृ० ३३। 
२ सोवन कलस सुरे भरघा, साधू निश्चा सोह ॥--वही, पृ० ३७। 
३ पापी पूजा बंसि करि, भषे मास मद दोढ़ । 
तिनकी दष्या भुऊति नही, कोटि नरक फल होइ ॥--बही, पृ० ३३ । 
४ हरि रस पीया जाणिये, जै कबहू न जाइ खुमार ॥--वही, पू० १३। 
४ (क) गुड करि स्थान ध्यान कर महुबा भव माठी करि भारा । 
;५ > ९ 
दोइ पुड जोड़ि चिपाई भाठी, चुया महारस भारी ॥--बही, पु० ८६। 
(स) बहुत मोलि महगे गुड़ पावा, लें कसाब रस रांम चुवावा ॥--बही। 
(ग) इला प्यगुला भाठी कीन्ही, ब्रह्म अगनि परजारी ॥--बही । 
(ण) चन्द सूर दोइ भाठी वोन्‍्ही, सुषमनि बिगवा लागी रे ॥ 
“वही, पूं० ५५ । 
६. बही, पृ० ५६। 


सामाजिक अभिव्यक्ति क्र २०१ 


वेइ्यावृसि 

क्न्त कवियों ने नारी के कामिनी रूप को प्रलोभन का कारण मान त्याज्य माता है । 
बेदया संमाज में सर्वाधिक यहित मानी गई है, पर कासुक मलुष्य की इच्छा-सुप्ति का सावन 
बनी रही ! पुरष के बनाच[र का शिकार यह तारी एक ओर समाज के पाप को ढोती रही और 
दूसरी और सम्मानित जीवन से वंधित कौ जाती रही । कबीर-काव्य में वेदया का उल्लेख 
प्राय, माया के पर्याव के रूप में हुआ है। माया बेसा लाइ” और ेस्वा केरा पूत ज्यों, कहे कौंने 
सौं बाप”! में वेश्या का उल्लेख केवल प्रासंगिक है। जिस प्रकार वेश्या पुरुष को अमित करती 
है, वही स्थिति माया की है। यह जग एक बाजार है, इन्द्रियों के आस्वाद रूपी ठग इसमे विष» 
रण करते हैं और 'माया' वेश्या है।' यह माया पापिन है, लोगों को भासकित में फसा लेती है। 
वेश्या की साति इसका भी पूरा भोग कोई नही कर पाता ।* यहू माया-वेश्या आसकित के फंदे 
को लेकर ससार रूपी बाजार में बैठी हुई है, तभी लोग इसके करें में आ जाते हैं, पर कबीर 
इसे काट कर मुक्त हो गया ।* यह माया वेश्या पापिन हैं, हुरि के प्रति भी धर्म-विरुद्ध आचरण 
करती है, मनुष्यों को दुर्बृद्धि की ओर अग्रसर कर धर्म-मार्ग से विमुख करती है।' विषय-सुख 
की कामना से 'गणिका' से प्रीति लगाने को कबीर ने हेय माना है ।* स्पष्ट है कि वेश्यावृत्ति 
समाज मे विद्यमान थी, कबीर ने वेश्या को 'माया' का पर्याय बना कर अपने विचारों की 
अभिव्यक्ति का एक साधन बना लिया । 


कृषि 


कबीर ने भी बल्लुबर के समान कृषि' के महत्त्व को स्वीकांर किया है। निरन्तर भ्रमण- 
कारी प्रवृत्ति होने के कारण अपने युग के प्रमुख व्यवसाय के रूप में कृषि से उनका सम्पर्क 
स्वाभाविक है। कृषि के लिए सिंचाई साधनों में ढीकुली' का उल्लेख आया है।* सदाफल, 
अपूर, बिजौरा, नीबू इत्यादि की लह॒लहाती वाटिकाओ का उल्लेख भी हुआ है ।“ जल उलीचने 
के लिए टोकरे का उपयोग, वाटिका की निरन्तर सेवा और रक्षा की मावश्यकता, रखवाले 


१ कबीर ग्रथावली (पा० ता० ति०), पृ० १५१। 
२ जग हटवाडा स्वाद ठग माया बेसा लाइ।। 
--कबीर ग्रथावली, पृु० २५। 
३ कबीर माया पापणी, लाले लाया लोग । 
पूरी किनह़ ने भोगई, इनका इहै बिजोग ॥--वही। 
४. कंबीर माया पापणी, फध ल॑ बेठि हादि । 
सब जग तौ फधे पड़या, गया कबीरा काटि ॥--वही, पृ० २५। 
४ कबीर माया पापणी हरि सू करे हराम । 
मुखि कुड़ियाली कुमतिं की, कहण न देइ राम ॥--वही । 
६ विषिया सुख क॑ कारने, जाइ गणिका स्‌ प्रीति लगाई रे । 
अधे आगि न यूझई, पढ़ि पढ़ि सोंग बुफाई ॥--वही, पु० ६० | 
७. ल्योक्ी लेज पवन की ढींकू, मन सटका ज॑ बनाया ॥--वही, १० १२०। 
छ- **“* फल लगा बडहूसी 
सदा सदाफक्ष दास बिजौरा कौतिक हारी भूजी ॥--बही, पु० १६० । 


+ 


१ 


“' “२०२ & पिंरवल्लुब्रश एवं कबीर का तुलतात्मक अध्ययन 


' (द्वारा रक्षित हरी-भरी वादिकाओ में शीतल जल-युकत कुर्मा इत्यादि एक सुन्दर शब्द खित्र 
प्रस्तुत करते हैं ।' पर यहा सी ससार से निलिप्त रहने की अपनी स्थिति स्पष्ट करते हुए कहते 
हैं कि मेरे लिए तो 'नांउ मेरी खेती नाउ मेरे बारी, भगति करों मैं सरनि तुम्हारी ।”' कृषि को 
मृत इस्यादि पशुओं द्वारा नष्ट होते से बचाने के लिए विश्षेष ध्यान द्रेने की बात कहाँ 
है, इसी प्रसंग मे रक्षा हेतु रखवालो की सद्दायता के लिए 'बिजुका' के प्रभाव का उल्लेख हुजा 
हैं 'पूरव जतम करम भूमि बीज नाहीं बोयी'” इत्यादि कंथनों से स्पष्ट है कि कबीर कृषि- 
विषयक कथनों में भी आध्यात्मिक दृष्टि की ही अभिव्यक्ति करना चाहते हैं। सामाजिक जीवन 
की अभिव्यक्ति के प्रसंग मे कृषक की स्थिति विषयक कतिपय सकेत उपलब्ध होते हैं। इस 
विषय मे निम्म पद महत्त्वपूर्ण है-- 

गांइ कु ठाकुर खेत कु नेपे, काइथ खरच न पारे। 
जोरि जेवरी खेति पसारै, सब मिलि मोकौ मार हो राम 
खोटो महतो बिकट बलाही, सिर कसदम का पारे। 
बुरौ दिवांत दादि नहिं लागे, इक बाध॑ इक मार हो राम | 
यही कारण है कि कबीर मे कहा कि--'अब ने बसू इहिं गाइ गुसाई। 
इस सदर्भ मे यह उल्लेख आवश्यक है कि इस प्रकार के अशो में विद्यमान आध्यात्म 
परक दुष्टि लक्ष्य है पर अपने युग के जीवन का जो रूप कवि हमें प्रदान करता है, वह पर्याप्त 
प्रामाणिक है। 
तिश्वललु वर एवं कबीर-काव्य में सामाजिक अभिव्यक्ति के उपर्युक्त अध्ययन से दोनों 
कवियो के युग का एक चित्र उभर कर हमारे समक्ष जाता है, यह चित्र विभिन्‍न रगो से युक्त 
नाहे न हो, पर इसकी रेखाएं अत्यन्त स्पष्ट हैं। तिरुवल्लुबर के युग का यह मोलिक अध्ययन 
साहित्य के द्वारा सामाजिक इतिहास प्रस्तुत करने का एक प्रयास है। ठोस ऐतिहासिक सामग्री 
का अभाव होने के कारण तिरुवल्लुवर-युग के तमिल-प्रदेश का यहू अध्ययन निश्चय ही महत्वपूर्ण 
है। कबीर के यूग का इतिहास उपलब्ध है, पर सामाजिक जीवन के तत्त्वों का अध्ययन इति- 
हास की सामग्री का पूरक बतता है। तिरुवल्‍्लुबर एवं कबीर दोनो समाज को आदर्श रूप 
प्रदान करने के लिए कृत-सकल्प थे । फलत सामाजिक अभिव्यक्षित के उपयुक्त अशो का अध्ययन 
आदकशें सामाजिक धारणाओ को भी उद्घांटित करता है। 





१. ब्राधि ले घोरा सीचि ले क्यारी ज्यू तू पेड भरे । 
काया बाड़ी माह माली, टहल करे दिन राती । 
कबहूं न सोवे काज सवार, पाणतिहारी माती । 
सेक कूवा स्वाति अति सीतल, कबहुकुवा वनही रे ॥--कबी २ प्रंथावली, पृ० १२० । 
२ वही, पृ० १२१। 
३ जतन बिन मृगति खेत उजारे। 
८ भर है 
बुद्धि मेरी किरपी, गर मेरौ बिमुका, आखिर दोह रखवारे ॥--बही | 
४. कबीर प्रन्थावली (पा० ना० ति०), पु० ३४५। 
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माव-साम्य के ज्वलन्त उदाहरण 


(कत्तिपय संस्कृत प्रस्थ एवं सिदक्‍्कुरल) 
अध्ययस का उददेश्य---भाव-साम्य का उद्घाटस 
(६) तिस्कर्रल एवं महाभारत । 

(स) शिदक्क्रल एवं मनुस्मृति । 

(ग़) तिइक्क्र॒ल एवं कौटिलीय अर्थश्ात्तम्‌ । 


अध्ययन का उद्देश्य 

प्रस्तुत अध्ययन मे कई स्थलो पर तिरुगकुरल एव अन्य कई ग्रन्थों यथा महाभारत, 
गीता, मनुस्मृति, कौटिलीय-अथेशास्त्रमू, कामसूत्र इत्यादि के साथ भाव-साम्य का उल्लेख किया 
गया है। साधारणतया इस अध्ययन के अन्तर्गत तिरुवल्लुवर एवं कबीर के काव्य का तुलनात्मक 
विवेचन ही भ्रहण किया जाना चाहिए, पर हिन्दी मे तिरुवकुरल विषयक्र प्रथम अध्ययन होने 
के कारण इस ग्रन्थ के अध्ययन की सम्भावनाओं का सकेत देने के लिए 'तिरुवकुरल तथा 
महाभारत", 'तिरुवकुरल तथा मनुस्मृति', 'तिरक्कुरल तथा कौटिलीय अर्थशास्त्रम्‌ शीर्षकों से 
साम्य दाने वाले कुछ अशो का उल्लेख इस अध्याय मे किया जा रहा है । भारतीय चिन्तन 
की विशालता, गहनता एवं निरन्तरता के मूल में विद्यमान भावात्मक एकता को उद्धाटित 
करने का यह एक लघु प्रयास मात्र है। निश्चय ही तिशरक्‍्कुरल की तुलना में इन ग्रन्थों के अनेक 
अक्षों में विपरीत भाव भी खोजे जा सकते है, पर यहा साम्प' का उद्घाटन ही विषय की 
सीमा मान ली गई है। 


तिरुक्‍कु रल एवं महाभारत 
महाभारत की महिमा जगत्‌-विस्यात है। अखिल-ज्ञान के भेण्डार के रूप में इस ग्ल्थ 
का भारतीय एवं पाश्चात्य विद्वानों में बहुत आइहर है। आकार की विधालता, विध्रयों को 
ब्यापकता की दृष्टि से महाभारत भारतीय संस्कृति का विदबकोष बन गया है। “यन्‍्स भारते 
तन्‍न भारते' की लोक-प्रचलित उवित इसी ओर संकेत करती है। तिप्बकुरल में वर्णित धर्म, 
अर्थ, काम का महाभारत मे आए तद्विषयक जश्ो से अदभुत साभ्य है। दोनो महान्‌ प्रस्थों में 
भारतीय सास्कृतिक घारा का आकलन हो गया है। महाभारत अपनी विशालता के लिए प्रसिद्ध 
है, 'तिरुवंकुरल' सक्षिप्त रूप में अभिव्यक्ति के लिए विख्यात है। यहा दोनी ग्रन्थों के कुछ ऐसे 
अश उद्धृत किये जा रहे हैं जिनमें भाव-साम्य प्रत्यक्ष है। 
गृहस्थ-धर्म (इलवाछ कर्क) शीर्षक के अस्तर्गत वल्लुवर का कथन है . गृहस्थ अन्य 
तीनो आश्रमों भे धर्मानुकूर्ल जीवन व्यतीत करने वालो का स्थायी सहायक होता है।' महा- 
भारत मे ग॒हस्थ के महत्त्व की स्वीकृत किया गया है 
यथा मातरमाधित्य सर्वे जीवन्ति जन्तव ॥। 
एवं गृहस्थमाशित्य वतंन्‍्त इतरे5श्रमा ॥ 
वल्लुवर ने पूबंज, देवता, अतिथि, बन्धु के लिए धर्मानुकूल निरन्तर कर्म करना गृहस्थ का 
प्रधान कत्तंव्य माता है।* महाभारत के अनुसार 
देवतातिधिभ्त्यानां पितृणां प्रतिपुजनातू ।९ 
सतति (मक्क्टपेर) के सन्दर्भ मे तिर्वर्लुधर कहते हैं--- 
सतान का अपने से अधिक बुद्धिमात होना विशाल भूतल के सभी मनुष्यो को आनन्द 
प्रदान करता है ।' महाभारत में यह भाव निम्नलिखित रूप में अभिव्यक्त हुआ है--- 
एकमेव हि लोके5$स्मिन्नात्मनों गुणवत्तरम | 
इच्छन्ति पुरुषा पुत्र लोके नान्‍्य कथचत ॥(* 
प्रसन्‍नवदन से श्रेष्ठ अतिथियों का सत्कार करने वालो के गृह में लक्ष्मी का सानरद निवास 
रहता है ।" वल्लुवर का यह विचार महाभारत में इस प्रंकार अभिव्यक्त है--- 


कूरल ४१। 

महाभारत (भण्डारकर) १३१२६१॥६। 
कुरल ४३ | 

महाभारत, (भण्ड रकर) अश्ण्य० १६६॥४ । 
कुरल ६५। 

महाभारत, द्ोण०, १६४।५। 

कुरंल ४४। 
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हे सुमुंख सुप्रसन्‍्तात्मा घीसानतिब्रिमागत्स | 
ह्वागतेनासनेता छ्धिरन्नाशेनन वे पूजयेतू ॥* 
कुतशता (सेयनूनरि अरिदल ) के सदर्भ में वल्लवर भानते हैं--मरण संदुश अति विषम अप- 
कार के पर भी अपकारी के पूर्वकृत एक उपकार का स्मरण उस अपकार को भुला देगा ।* 
भहाभारतकार की मान्यता भी यही है--- 
पूर्वोषकारी यस्से स्थादपराधे गरीयसि। 
उपकारेण तत्‌ तस्य क्षन्तव्यमपराधिन ॥' 
मीौसछ्लार-निवेध प्रसंग में वल्लुबर कहते हैं-- 
'मास भक्षण के लिए लोग जीवहत्या न करें तो मूल्य के लिए मास विक्रय करने बाला 
भी कोई नहीं रहेगा।* इस भाव को महाभारत का निम्न अश अषमभिव्यकत करता है--- 
यदि चेत्‌ खादकों न स्थान्न तदा घातको भवेत्‌ । 
घातक खादकार्थाय तद्धातयति वे नर ॥" 
वल्लूवर तपस्या के महत्त्व का उल्लेख करते हुए कहते हैं कि उमग सहित तपस्या से 
लीन व्यक्त के लिए यम पर विजय प्राप्त करना भी सम्भव है ।६ महाभारत से इसी भाव को 
अभिव्यक्त करते हुए कहा गया है--- 
सचरन्ति तपो घोर व्याधिमृत्युविवर्जिता । 
स्ववशादेव ते मृत्यु भीषयन्ति च्‌ नित्यश ॥५ 
'सत्य' की व्याख्या वल्लुवर करते हैं---किसी प्रकार की हानि से रहित कथन को सत्य 
बोलना कहते हैं ।< 
महा भारत के शान्ति पर्व मे नारद का कथन है--- 
सत्यस्य वचन श्रेय सत्पादषि हित भवेत्‌ । 
यद्भूतहितमत्यन्तभेतत्सत्य. मत मम ॥।* 
अकोध (वेहुलाम) के अन्तगंत वल्लुवर ने किसी पर भी अवस्थित क्रोध को भूलते 
का सदेश दिया है, क्योकि इससे अनिष्टकारी परिणाम हो उत्पन्त होते हैं।*९ महाभारत मे कोध 
के विषय में कहा गया है-- 


« महाभारत, आश्य०, ६२। 
« कुरल १०६९ । 
« महाभारत, बन० २८।२६। 
कुरलत २५६ । 
महाभारत, अनु० । 
कुरल २६६ । 
महाभारत, अनु ० । 
* कुरल २६१ । 
महाभारत, (भण्डारकर) १२।३१६।१३। 
कुरल ३०३ । 
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, , ऑपसूली विवाशी हि अभ्ावामिद दुबपते। हा 
'.... तत्क्य भांदुश, कोपमुत्सुडैल्लोकनाणनम्‌ ॥* 
कोई अपती रक्षा करना चाहे तो ओपघ् से करे, अ्न्यंत्रा कोष ही उसको मार दालेयां कर 
वल्सूवर के इत बंचनों की ध्वनि निम्नलिखित पद में है ह 
ऋषधों हस्ता सनुष्ियाणा कींधों भावधिता पुन. । हे 
इसतिविद्धि महात्राजे कॉषमुलों भवाभवों ।* 
सन्यास (तुएुवु) के अन्तर्गत वललुवर का कथन है--- जिन-जित वस्तुओं से सानव बन्धन-सुक्त 
हो जाता है, उन उन वस्थुओं से उसे दू ख भ्राप्त नहीं होता ।* 
यह भाव महाभारत के प्रत्तुत इलोक में' उपलब्ध है--- 
यथा यथा च पर्य ति लोकतस्त्रमसारंवत्‌ ।' 
तथा तथा विरामोध्त्र जायते ताज सदाय ॥४ 
इसी भाव की अभिव्यक्ति एक अन्य स्थल पर भी हुईं है-- * 
यतो यतो निवततंतें ततस्ततों विभुच्यतें । 
निवर्ननादि सर्वतों न वेत्ति दूं जमण्वपि ॥।९ 
कुरलकार का मत है--बधनमुक्त होने पर ही भव्र से मुक्ति प्राप्त होगी अन्यथा जस्म-सृत्यु की' 
अस्थिरता बनती रहेगी ,/ महाभारत भें उल्लेख है--- 
प्रवत्त कर्म ससेब्य देवानामेतिसाम्यताम । 
निवुत्त सेवमानस्तु भूतामत्येति पूच वे ॥८ 
तिरुवल्लुवर प्रइन करते है-- भाग्य से बढकर शक्ति कौत है ?”* उत्तर महाभारत में सिद्दिष्ट 
है-- देव तु बलवत्त रम्‌',? तिरवल्‍्लुवर के अनुसार मैं और 'मेरा” के अहंकार का जो दमन 
कर डाजे वह देवताओ मे श्रेष्ठ स्थान प्राप्त करेगा।** महाभारत मे यहू भाव इस रूप में व्यक्त 
हुआ है--- 


डे 


१ महाभारत, (भ्रण्डारकर ) आरण्यक०, ३०।३। 
२ क्रल ३०५। 
३ महाभारत, (भण्डारकर) आरण्यक०, ३०११। 
तुलनीय ' यो हि सहरते क्रोध भावस्तस्य सुशोभने । 
ये पुन पुरुष क्रोध नित्य न सहते शुभे। 
तस्य भावाय भवति क्रोध परमदारुण' || 
“जी, ३०२। 
कुरल २४१ | 
महाभारत, शांति०, २२७।६६ । 
वही, उद्योग ० ३६।१४। 
कुरल ३४६ । 
महाभारत, अर्व०, ३६।१० (देखें मनु० १२। ६०) । 
8. कूरल ३४० | 
१९. महाभारत, कभ ०, २१३१ ॥ 
११ करण ३४६7 


4. ७ सती अब 
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ध्यातयोगेन शुद्धेत निर्मंगा निश्हकृता' । 
आप्नुवन्ति महात्मानों महान्तं लोकमुत्त मम्‌ ॥* 
एक. निम्ममों निरहकारों मुच्यते ताज सशय ॥'* 
भाग्य (ऊछ्ू) अध्याय के अन्तर्गंत्त तिर्वल्लुवर का कथल है-- 
'धन-प्राप्ति के सौभाग्य से परिश्रम प्ररट होता है ओर विसजेत के दुभरिय से आलस्य ।* 
इसी विचार की अभिव्यक्ति महाभारत के विराट पर्व मे निम्न ढग से हुई है-- 
देवेन किल यस्यार्थ पुनीतोषपि विप्चते । 
सदा देवागमें यत्र तेन कार्यो विजानता ॥* 
इसी प्रकार के अन्य सन्दर्भों का भी उल्लेख किया जा सकता है। 
वल्लुबर के अनुसार “घन खोने का दुर्भाग्य मनुष्य को मन्द-बुद्धि और घनोपलब्धि का 
सौभाग्य उसे विशालबुद्धि बना देगा ।। यही भाव महाभारत में इस प्रकार उपलब्ध है--- 
बल बुद्धिश्च तेजेइच प्रतिपत्तिश्व भारत । 
भवन्ति भवकालेषु विपदयन्ते विपयये ॥६ 
वललुवर कहते है कि भाग्य के फलस्वरूप ससार का स्वभाव दो प्रकारका है। एक है 
समभ्पत्ति-सम्पन्नता और दूसरा है सदुज्ञान-सम्पन्नता ।९ 
महाभारत मे इसी विचार को निम्न रूप मे प्रस्तुत किया गया है-- 
न विधि ग्रसते प्रज्ञा प्रज्ञा तु ग्रसते विधि । 
विधिपर्यागतानर्थान्‌ प्रज्ञावान्प्रतिपश्चते ॥< 
महाभारत एवं तिरक्कुरल में भाव-साम्य के अनेकालेक स्थलों में से कुछ का उल्लेख 
द्वितीय अध्याय की पाद-टिप्पणियों मे किया जा चुका है। यहा इसी प्रकार के कुछ और अर 
प्रस्तुत किए जा रहे हैं-- 
तिरुक्‍्कुरतल 'धमंञ्ञ व अपने से बड़े ज्ञानी पुरुषों की मित्रता उतकी महानता को समझ कर 
यथानुसार प्राप्त करो ।* 
महाभारत गुणवन्तों महोत्साहा धमेज्ञा साधवदच ये । 
सदवीत नृपस्तेशच राष्ट्र धर्मेण पालयन्‌ १९ 
तिरककुरत इच्छित कर्म की शक्ति, अपनी शक्ति, शत्रु की शक्ति तथा दोनों के सहायको 
की शवित को तौल कर ही उक्त कर्म मे प्रवतत्त होता चाहिए।”!! 


१ महाभारत, आइएव ०, ५१॥२२। 
२ बही, ३६।१६। 

है कुरल ३७१। 

४ महाभारत । 

५ क्रल ३७२ । 

६ महाभारत, मौपतल०, ६॥३७ ।' 
७. क्रल ३७४ । 

८५ महाभारत। 

£ क्रल ४४१। 

० महाभारत, शाति० (भण्डारकर) ६९।१६। 
२ 


१ 
£ कुरल ४७१। 


5 भाव-साम्य के ज्यज़न्त उदाहरण जा २०१ 


महाभांरत : सारासारं बर्ल सीग्रेसात्सनो द्विषतरण ये। 


जानन्विचरतति प्रज्ञो न स याति पराभवम्‌ ॥!* 


तिरुवक्रल - सैन्‍्य, प्रजा, घत, अम्मात्य, सच, दुर्गें---ये छट्ो जिसके पास हों वह राजाओं में 


पुरुष-सिंह के समान होंता है।* 


महाभारत . आत्मामात्यश्च कोशश्य दण्डो मित्राणि चैव हि। 


तथा जनपददचव पुर च्‌ कुसनन्दन। 
एतत्सप्तात्मक राज्य परिपाल्य प्रयत्नत- ॥ऐै 


तिरुकक्रल गहरे जल के भीतर सगरमच्छ सबको जीतने में समर्थ है पर जल से बाहर उसे 


पराजय ही प्राप्त होगी ।* 


महाभारत नक् स्वस्थानमासादय गलेर्रमपि कर्षति। 


स एवं प्रच्युत' स्थानाच्छुनापि परिभूयते | 


तिरुकक्रल 'राजा वही है जो शासननीति से च्यूत न होते हुए राज्य से अधर्म को हृदा कर 


अपनी वीरता को सम्मान से बनाए रखे ।/९ 


महाभारत अप्रमादेन शिक्षेथा क्षमा बुद्धि धृति मतिम। 


भूताना सत्वजिज्ञासा साध्वसाधु च स्ंदा (९ 


तिरुककुरल अभिमान, क्रोध व विषयवासना के दोषों से रहित व्यक्ति अधिकाधिक वैमब 


सम्पन्न होते जाएगे । 


महाभारत 'एतेम्यो नित्ययत स्थान्नक्तचर्या च॑ बजयेत्‌ । 


अत्याय चातिमान च दम्भ क्रोध च वर्जयेत्‌ ॥५ 


तिरुक्कुरत कोई स्वय अपनी रक्षा करना चाहे तो क्रोध से रक्षा करे, अन्यथा क्रोध ही 


उसको नष्ट कर देगा ।'*९ 


महाभारत किन्तु रोषान्वितो जन्तुहेन्यादात्मानमात्मता | 


# एछ #ऋ #ू ४६ छा 0 ० 


हर 


यो हि सहरते क्रोध भावस्तस्य सुशोभने | 
यो न सहरते क्रोध तस्याभावों भवत्युत ॥*१ 

महाभारत, शान्ति० (भण्डारकर ), ११४।१३ | 

कुरल ३८१। 

महाभारत, शाति० (भण्डारकर), ६६।६२, ६३। 

कुरल ४६५। 

महाभारत । 

कुरल ३५४ । 

महाभारत, शाति० (भण्डारकर) , २।४२ | 

कुरल ४३१, तुलनीय न हिं कामात्मना राज्ञा सतत शठ्बुडिना । 

नृशसेनातिलुब्धेत शक्या' पालियतु प्रजा ॥ 
+-महाभारत, शांति० (भ्रष्डाश्कर), ७६१४ । 

महाभारत, शांति०, (भण्डारकर), ६१।२६। 

कुरल ३०५१। 

महाभारत, वन०, २६४ । 





2१० छ तिरुवल्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


तिंदककुरत * 'मन ग्रे क्रोध को स्थान न दो तो सभी इच्छित वस्तुओं को तुरन्त प्रषष्ति 
होगी ।* 
महाभारत : य' समुत्पतित क्रोपमक्रोधेन निरस्यति । 
देवयानि विजानी हि तेन स्ब॑मिद जितम 
तिरुकक्रल 'धर्मो मे अतुलनीय अग्रिम स्थान अहिसा का है। उसके अनन्तर “असत्य ने 
बोलता' उचित है।* 
महाभारत बहिसा सर्वभूतानामेतत्कृत्यतम मतम्‌।*९ 
तथा अनृत तु भवेद्वाच्य न तु हिसा कदाजन | 
तथा सत्य धर्मइतिहांके वदन्ति बहवोजना । 
यतस्यादहिसासयुकत स धर्म इति निश्चय ॥९ 
इस प्रकार के अध्ययन से भारत की सास्कृतिक एकता का जो चित्र उभर कर हमारे 
समक्ष आता है वह वर्तेमाल युग मे एक प्रबल आवश्यकता है। महान विभूतियों का चिन्तन, 
आदर्श की स्थापना द्वारा मानव-मात्र के मार्ग-दर्शन का कार्य करता है। तिरक्कुरल एवं महा- 
भारत मे भारतीय जीवन एव सस्क्ृति की सफन अभिव्यक्ति हुई है। उपर्युक्त प्रकरण इस 
सांस्कृतिक ऐक्य का सकेत-मात्र देने का एक लघु प्रयास है। दोनो ग्रन्थों के इस पक्ष का 
विस्तृत विवेचन भावी शोध का सम्भव विषय है । 


कुरल ३०६। 

महाभारत, आदि०, ७३।३ | 

कुरल ३२३ । 

महाभारत, अहव ०, ४०२ । 

ककह्ाभारत, कर्ण ०, ७२२४ । 

महाभारत, कर्ण ०, ७२।५६, ५८। 

तुलनीय अहिंसा सकलो धर्मो हिसा धर्मस्तथाहित । 
--बहीं, शात्रि०, २७२२० 


जग कट #| बा 20 >> 


तिरुक्‍क्रल एवं मनुस्मृति 

तिशंवल्लुबर-काव्य के अध्येताओ का विचार है कि तिर्वश्रल एवं मनुस्मृति में 
पर्याप्त साम्य है। मनुस्मृति एव सिरुवकुरल दोतों ग्रन॑थों मे कर्मे-फल के सिद्धान्त में आस्था के, 
भाव विद्यमान है। धर्म के मार्ग पर अग्नसर होने का एक लाभ श्रेष्ठ पुतर्जीवन अश्ववा जन्म- 
चक्र से मुक्ति है।! कर्म-फल-सिद्धास्त अपने व्यापकत्व के कारण समस्त माश्तीय काहुमय में 
अनेक रूपो मे समाहित हो गया है। तिरुबकुरल एवं मनुस्मृति में साम्य का अध्ययन करने के 
अनेक अन्य उदाहरण लिये जा सकते हैं- 

धर्म के महत्त्व का वर्णन करते हुए वल्‍लुबर का कथन है-- धर्म यशभद है और धंन- 
प्रद भी, अत. जीवन के लिए धर्म से श्रेष्ठ और कौन-सा पदार्थ है ?”! इस क्रल में 'चिरप्पु" 
(श्रेयत) और 'चेलवम्‌' (प्रेयस) की तुलना मनुस्मृति से की जाये तो अद्भुत साम्य दिखाई देता 
है 


“सुखाभ्युदयिक चैव ने श्रेयसिकमेव च'* 
गाह॑स्थ्य जीवन के विषय में वल्‍्लुबर का कथन है--बस्तुत गाहँस्थ्य जीवन ही 

धर्म का पूर्ण रूप है और वह भी दोषारोपण से मुक्त हो तो फिर कहना ही क्या ? ई भनु- 
स्मृति मे तिम्नलिखित विचार प्रतिपादित है-- 

यस्मात्त्रयोष्प्याश्न मिणो श्ञानेनाननेन चास्वहम्‌। 

गृहस्थेनैव धाय॑न्‍्ते तस्माज्ज्येष्ठाअमों गृही॥* 
बललुवर कहते हैं--गृहस्थ अन्य तीनो आश्रमों में धर्मानुकूल जीवस व्यतीत करने बालो का 
स्थायी सहायक होता है ।६ मनुस्मृति का कथन है-- 

यथा वायु समाश्नित्य वर्तन्ते सर्वजन्तेव । 

तथा गृहस्थमाश्रित्य वर्तन्ते सब॑ आश्रमा. ॥' 
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-+रबदा 7 #0म6ु6 दाब॑ रा 22602/0#ग8#---/ं>'त 50कटफथ, 9 20. 
कुरल ३१। 
सनुस्मृति, १९५८८ | 
कुरल ४६8। 
मनुरस्मति, ३७५१ 
कुरल ४१॥ 
मनुस्मृति, ३॥७७ | » 


स्का 


छू छा मड ॥ 


शह२ थे तिशवस्लुवर एवं कबीर का तुलनात्मक अध्ययत्त 


बाहअकत्तुमैनलम्‌' अर्थात्‌ जीवन-सगिनी के गुणो के अन्तर्गत स्त्री की मर्यादा का बर्णेन 
करते हुए बललुचर ने मांता है कि घर की दीवारो मे स्त्री को भर्यादित रखना व्यर्थ है, उसकी 
वास्तविक मर्यादा तो उसका सतीर्व है।' 
बरक्षिता गुहे रुढ्ा पुस्षेराप्तकारिभि,। 
आत्मानमास्मना यास्तु रक्षेयुस्ता सुरक्षिता ॥* 
इसी प्रकार, पयनिल चोल्लामै' अर्थात्‌ 'प्रलाप न करना' में वल्लुबर कहते हैं--व्यथे प्रलाप 
से दूसरो को अप्रसन्‍त करने बाला मनुष्य सभी द्वारा असम्मान प्राप्त करेगा।* मनुस्मृति में 
कटु-माषण, असत्य-भाषण, परोक्ष मे किसी का दोष कहना एवं निष्प्रयोजन बात करना अशुभ 
माना गया है।” इन सभी का उल्नेख वह्लुवर ने भी किया है। 
मासाहार-निषंध (पुलाल मरुत्तल्‌) के सदर्भ मे वल्लुवर का कथन है--अपने मांस कौ 
वृद्धि के लिए दूसरे प्राणी के शरीर का भक्षण करने वाला दयावान्‌ कैसे हो सकता है ?५ मनु- 
स्मृति में इस सदर्भ मे कथन है-- 
स्वमास॑ परमासेन यो वर्धयतिमिच्छति । 
अनभ्यच्यं पितृन्देवास्ततोध्न्यो नास्त्य पुण्यकृत्‌ |(* 
इसी प्रसग में कुरतकार का मत है--मनुष्य का सशरीर जीवित रहना मासाहार निषेध के 
तत्त्व पर आधृत है, अत मासाहारी को नरक से भी मुक्ति नहीं मिलेगी।* इसी भाव को 
अभिव्यक्त करने वाली मनुस्मृति की पक्तिया इस प्रकार हैं --- 
*समुर्त्पत्ति च मासस्य वधवन्धो च देहिनाम्‌ । 
प्रसमीक्ष्य निवर्तेत सं्बंमासस्थ भक्षणात्‌ ॥< 
मास-भक्षण की वर्जना वल्‍्लुवर इस आधार पर भी करते हैं कि विश्लेषण करने पर 
समझे कि मास दूसरे जीव का घाव ही है।”* इसी कारण 'मास का भक्षण ही अधर्म है'," अत 
“निर्दोषबुद्धि वाले एक जीव के शरीर से पृथक्‌ होकर आए हुए मास का भक्षण नही करेंगे ।'!* 
मनुस्मृति में कथन है--- 





कुल ५७। 
मनुस्मृति, ६।१२। 
कुरल १६१। 

, पारुष्यमनूत चेव पैशून्य चापि सवंश । 
असबद्धप्रलापदच वाहमय स्थाच्चतुविधम्‌ ।---१ २६ । > 
कुरल २५१॥। 

« मनुस्मृति, ५।४२। 

कुरल २४५५ । 

सनुस्मति, ५४६ । 

कुरल २५७। 

कुरल २५४। 

कुल २५५। 
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साकुत्या अआिनां हिला सॉसमुल्पश्चते क्रचित्‌ । 
से थे प्राणिव, स्वग्य॑धतस्मान्मस विवर्नेयेत्‌ ॥।! 
विश्वल्लुवर कहते हैं--जुंत की आहुति देकर किए गए सहन हयनों से श्रेष्ठ है---जीवहत्या 
एवं सांस-भक्षण न करना 4 सनु इसी भाव को इस प्रकार अभिव्यक्ति प्रदात करते हैं+- 
वर्ष वर्षः््वभेघेन मो यजेत शत सभा:। 
मंसाति च ने खादेशस्तयो. पुण्यफल समम्‌ ।* 
तिरुवल्लुवर आगे कहते हैं--जो अहिसक हो और मास न खाता हो, उसको सभी जौव करबड्ध 
प्रणाम करेंगे ।* मनु का कथन अधिक विस्तार ग्रहण करता है, पर से लोके प्रियता' विशेष 
तुलभीय है-- 
न भक्षयति यो मांस विधि हिल्वा पिशाचवत्‌ । 
स लोके प्रियता याति व्याधिभिदव मे पीड़घते ॥५ 
तपस्या (तवम्‌) का वर्णन करते हुए तिरुवहलुबर कहते हैं--जिस प्रकार स्वर्ण तपते- 
तपते निर्मेल एवं प्रकाशमान होता है, उती प्रकार तपस्बी भी कष्ट से तपते-तप्ते सिमल एवं 
ज्ञान के प्रकाश से युबत हो जाता है ।* मनु से यह भाव निम्तलिखित रूप मे उपलब्ध हैं-- 
दह्हन्ते ध्यायमानानां धातूतांहि यथा मला । 
तथेन्द्रियाणा दह्मन्ते दोषा प्राणस्प निग्नहात्‌ ॥९ 
सन्यास (तुरवु) का महत्त्व प्रतिपादित करते हुए तिरुवल्लुवर मानते हैं कि बंधन मुबत 
होने पर ही भव से मुक्ति होगी अन्यथा अस्थिरता बनी रहेगी।* इसका कारण यह है कि 
बधनयुकत व्यक्ति को विविध प्रकार के दु ल बांध कर उसे कभी मुक्त न करेंगे।”* मनु कहते 
हैं-निवृत्त कर्म का सेवन करता हुआ, पच्रभूत का अतिक्रमण करता हुआ (पुस्जन्म रहित 
होकर) मोक्ष प्राप्त करता है ।*? 
राजा के गुणों का वर्णन करते हुए वल्‍्लुबर का मत है--राजा वही है जो धन के 
सप्रयतन उपाज॑न, उसकी वृद्धि, रक्षा एवं वितरण में प्रवीण हो ९१ सु ने-- 
अलब्ध चेंव लिप्सेत लब्ध रक्षेत्प्रयरतत । 
रक्षित वर्धयेच्च॑ंव वृद्ध पात्रेषु निक्षिपेत्‌ | 


मनुस्मृति, ५।४८॥ 
कुरल २५१ । 
मनुस्मृति, ५।५३। 
कुरल २६० । 
मनुस्मृति, ५५०। 
कुरल २६७। 
मनुस्मृति, ६७१ । 
कुरल ३४६ | 

६ कुरल ३४७। 
१०. निवृत्त सेवमानस्तु भूतान्यहयेति पह्च वे ॥।---१२।६० । 
११. कुरल ३५५। 
१२. मंनुस्मृति, ७३६ । 
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+ 


* 


भर औ 
है 


है१४ ॥ विशकस्लुबर एवं कबीर का तुलनात्मक लध्ययत 
में राजा के लिए कहा है-+अप्राप्त को पाने की इच्छा करे, प्राप्त की यत्नपुतेक रक्त करें, 
रक्षा खिए गए को बढ़ाये और बढ़ाये हुए को सल्वात को दान कर दे।' (कलूवि) शिक्षा अध्यय 
में बल्लुकर कहते है--- पृथ्वी मे कुआ जितना गहरा खुदेगा, उतना ही अधिक जल निकलेगा; 
एवम्‌ अजव में जितनी ही शिक्षा अधिक होगी, उतनी ही बुद्धि तीव्र बनेगी ।'* मु में मुझ की 
सेवा करने वाले दिष्य के संदर्भ में जाया है-- 
यथा खनन्‍्खनिन्रेण नरो बायंधिगच्छति। 
तथा गुश्गता विद्या शुश्रुषुरधिगज्छति ॥।९ 
अंहाँ सावसाम्य यद्यपि केवल अभिव्यक्ति मे है, पर अत्यन्त आकर्षक है। सस्लाद्‌ से सहयोग 
(मन्नईचेरन्दु भोक्ुकलू) झीष॑क से सज्राट के प्रति व्यवहार का विद्लेपण करते हुए तिसवल्लुबर 
नें पराम दिया है---अल्पवयस्क, अथवा बस्धु कहकर सम्राट्‌ का अपमान न कर अपनी 
स्थिति के अनुकूल मर्यादित व्यवहार करना चाहिए ।' 
दूत के गुणो का विवेशन करते हुए तिरुवल्लुवर ने स्नेह-सम्पन्नता, कुलीमता, इच्छा- 

भुसार सदाचरण, तीढण बुद्धि, वाक्चातुयं, विद्वता एवं निर्भयत्ता का उल्लेख किया है।'* मनु 
द्वारा दूत के लक्षणों भे इन सब गुणो का आकलन हुआ है-- 

दूत चंद प्रकूर्वीत्त सर्वशास्त्रविशारदम्‌। 

इग्रिताकारचेष्टश शुचि दक्ष कुलोद्गतम्‌ ॥ 

अनुरक्त शुचिदंक्ष स्मृतिमान्देदाकालवित्‌ | 

वपुश्मान्वीतभीर्वाग्मी दूतो राज्ष प्रशस्यते॥+ 

तिरुवल्‍लुवर कहते हैं---भन्यायपुर्ण एब विचारहीन शासन करने वाला नरेश धन एव 

प्रजा से बचित हो जाएगा।'* मनु का निम्नलिखित कथन ठीक इसी भाव की अभिव्यक्ति कर 
रहा है-- 


ग 
क्र 
श 

; 


मोहाद्राजा स्वराष्ट्र.. ये कर्षयत्यनवेक्षया । 
सो$चिराद्श्नश्यते राज्याज्जीविताच्च सवान्धव ॥* 
तिशवल्लुवर राजा को परामश देते है कि असीम दण्ड का भय दिखाकर भी मृदु- 
व्यवहार स्थायी सम्‌द्धि प्रदान करता है । मनु भी यही उचित मानते हैं--- 
ती4णदर्च॑व मृदुदय॒स्यातुकाय बीक्षय महीपति । 
तीक्ष्णश्चेव मृदृश्चेव राजा भवति समत ॥* 
इन उद्धरणों का अधिक विस्तार न करते हुए इनसे उपलब्ध निष्कर्ष पर विचार करें 


जज जल ९२२०-५० ००३, 





कुरल ३६६। 
« मनुस्मृति, २२१५। 
कुरल ६६५८। 
तिरुबकू रल, अध्याय ६९ | 
मनुस्मति, ७,६३-६४। 
कुरल ५५३ । 
मनुस्मृति, ७४१११। 
« कुरल ५६२। 
मंमुस्मुति, ७।१४५ | 
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लो धह स्पष्द हो जाता हैकि तल्लुबर और सचु अनेक विषयों पर समान दृस्टिकौण अपनाकर 
चले हैं । इसके घूल में एक ही परम्परा एब सासकृतिक चेतना का प्रभाव है। यद्यपि अनेक भार- 
शौय एवं पाश्वात्य विद्वातों ने सनुस्मृति का तिशुककुरल पर प्रभाव स्वीकार किया है, परन्तु 
प्रस्तुत अध्ययन के अन्तर्गत इस प्रश्त का विवेबन लक्ष्य नहीं रहा। तिसवल्लुबर ने मनु से कुछ 
प्रभाव प्रहण किया अथवा स्मृतिकार ने तिस्वल्लुवर से कुछ प्रभाव ग्रहण किया, इससे साहित्य 
एवं धर्म के विश्लेषण मे कोई अन्तर नहीं आता । सच तो यह है कि दोनों हीं अपनी परम्परत 
एवं सस्कृति से प्रमाव प्रहण कर रहे हैं। प्रभाव-प्रहण विधथक प्रइन का निर्णय इतिहासकार 
करें, दोनों ग्रन्थों के साहित्यिक एव सामाजिक साम्य का उल्लेख इस अध्ययन की विषय-सीमों 


है। 


तिरुक्‍कुरल एवं कौटिलीय अर्॑शास्त्रम्‌ 


अनेक विद्वालो ने यह मत अभिव्यक्त किया है कि तिरुवकुरल ग्रथ के लिए सिरुवल्लु- 
बर ने कौटिल्य के अथंशास्त्र की सामग्री का उपयोग किया है। इनमें श्री आर० सो० भजूम- 
दार, श्री नीलकण्ठ शास्त्री, श्री के० एस० रामास्वामी शास्त्री, श्री वी० आर० रामचरद्र 
दौक्षितार, डा० पी० एस० सुब्रह्मण्यम्‌ शास्त्री इत्यादि विज्ेष रूप से उल्लेख्य हैं। श्री आर० 
सी० मजुमदार मे उल्लेख किया है कि लगभग समकालीन तमिल साहित्य में वर्णित राज्य- 
गठन इत्यादि की सामग्री अर्थशास्त्र से मेल खाती है।' श्री नीलकण्ठ शास्त्री के मतानुसार 
राज्य (नाडु) के उपादानों के विषय में तिरवल्लुवर की धारणाए अथंद्यास्त्र का पुनराल्यान 
हैं एव अनेक स्थलों पर उनमे अपेक्षाकृत अधिक स्पष्ठता है।' श्री रामास्वामी आयगर का मत्त 
है कि यह स्मरण रहना चाहिए कि क्रल' मे मात्र दक्षिण-भारतीय सस्कृति के श्रेष्ठ अशो का 
ही सकलत नही अपितु इसमे उत्तर भारत के कौटिल्य-अधथंशास्त्र जेसे भ्रथो का निचोड भी 
ग्रहण कर लिया गया ।** 

यह स्पप्ट किया जा चुका है कि हमारे अध्ययत का लक्ष्य इस प्रकार के किसी प्रभाव 
का विवेखल करना नहीं अपितु तिरुक्क्रल एवं कौटिलीय अर्थशास्त्र मे आए समान अभिव्यक्ति 
के कुछ अद्यो का उल्लेख करके दोनो ग्रन्थों के विचार-साम्य को प्रस्तुत करना मात्र है। 

तिरुक्‍क रल भे शक्ति (वलियरित्तल्‌) , समय (कालम्‌अरित्तल्‌) एवं स्थल (इटन्‌ अरि- 
सल) तीनो को समान महत्त्व प्रदान किया गया है। शक्ति, देश और काल का उल्लेख करते 
समय कौटिल्य भी यही भाव अभिव्यक्त करता है-- परस्पर साधका हि शक्तिदेशकाला 
इसी प्रकरण से बल्लुवर का कथन है-- 

दिन के समय उलूक पर (उससे दुर्बंल) कौआ विजय प्राप्त कर लेता है। शत्रु पर 
विजय प्राप्त करने की इच्छा रखने वाले सम्राट के लिए तदनुकूल अवसर की आवश्यकता 
होती है | 

कौटिल्य द्वारा उल्लिखित निम्नलिखित मत इससे अद्भुत साम्य रखता है-- 

काल, श्रेयानित्येके । दिवा काक कौशिक हन्ति, रात्रौं कौशिक काकम्‌ इति ।"९ 
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परम्तु कौटिल्थ में स्पष्ट किया है कि शित देवा और काल एक-दूसरे के पूरक हैं। 

दिक्षा (कलवि) के सदभ में वल्‍्लुबर का कथन है--अावश्यक विषयों का सिद्योष- 
वृर्ण अध्ययन क रना चाहिए । तदनन्तर उनके अनुसार व्यवहार करने मे स्थिर रहना श्राहिए।* 
कौटिल्य का इस सदर्भ में कथन है--विद्यातां तु यथारवसाचायें प्रामाष्यादितयों सियभदच ।* 

शर्यित का बोध (वलियरित्तल) प्रसग से वल्खुवर इच्छित कर्म की शक्ति, अपनी 
दक्ति, शत्रु की शक्ति तथा दोनों के सहामकी की शक्ति को तोल कर ही कर्म मे भ्रवृत्त होते 
का परामर्श देते हैं । कौटिल्य का 'शक्तिदेशकाल बलाबल शान प्रसम मे कथन है---विजिगी- 
घुरात्मन परस्य व बलावल शक्तिदेशकालयात्राकालबलसमुत्थानकालपर्चातकोपक्षयव्यय- 
लाभापदा ज्ञात्वा विधिध्टवलो यायात्‌। अन्ययासीत ।/* इसी संदर्भ में वल्लुबर आगे कहते 
हैं--अपने कर्म तथा उसके लिए आवश्यक बल को समककर उस पर दत्त चित्त होकर दुढ़ता- 
पूर्वक कार्य करने वाले के लिए कुछ भी असम्भव नही है।' कौटिल्य ने 'मन्वद्ावित श्रेथसी । 
प्रशाशास्त्रचक्षुहि राजा अल्पेनापि प्रयत्तेन मम्त्रमाधातु शक्‍्ते '* मे शुद्धि और शास्त्र तथा प्रयत्न 
करने पर अच्छी प्रकार अनुष्ठान करने का उल्लेख किया है। दत्त चित्त होकर दृढ़तापूर्यक कर्म में 
प्रवृत्त होना और अच्छी प्रकार अनुष्ठान करना एक ही स्थिति का द्योतन करते वाले प्रसग हैं । 

तिरिन्दु तेलित्ततु---/विचारपूर्ण चुनाव” के अन्तगंत वल्लुवर धर्म, अथे, काम व प्राणभग्य 
इन चारो का विचार करके ही किसी को कम के उपयुक्त मानले की बात कहते हैं ।" कौटिल्य 
ने धर्मोपधा, अर्थोपधा, कामोपधा, एवं भयोपधा इत्यादि चार परीक्षाओं का उल्लेख किया है । 
विस्तृत विवेचन करने के उपरान्त वह कहते हैं--- 

जिवर्गभयसशुद्धानमा स्यान्‌ स्वेषु कर्मसु । 
अधिकुर्याद्‌ यथाशौचमित्याचार्या व्यवस्थिता ॥ 

दूत के लिए बल्‍लुवर का कथन है कि मरण-सकट में भी निर्भय हो अपने सम्राद को 
श्रीसम्पत्न कराने वाला, विज्ञ, निडर, हृदयबेधक वक्ता एव प्रत्युत्पल्नमति होना चाहिए ।*” 
कोटिल्य ने इस विषय में विस्तृत विवेचन किया है । एक स्थल पर आया है--शासन व्‌ यथोक्‍त॑ 
ब्रुयात प्राणाबाधेडपि दृष्टे।!'! कुरलकार 'इरंमाट्चि'-- नरेश के गुणकर्म' के अन्तगंत 'सैन्य, 
प्रजा, धन, अमात्य, मित्र एव दुगं--इन छ से युक्त राजा को राजाओ मे पुरुष-सिह सदृश मानता 


कुरल ३६१ । 
कौटिलीय अधेशास्जम्‌, २।४।३ । 
कुरल ४७१ | 
कौटिलीय अर्थंक्ञास्त्रमू, ६।१३५-१३६!१।१। 
कुरल ४७२ | 
कौटिलीय अथंशास्त्रमू, ६/१२५-१३६।१।३। 
कुरुल ५०१, ५१७, #१८। 
कौटिलीय अरथेशास्त्रमू, १५।६१२ । 
फुरल ६६०। 
कुरल ६८६ | 
कौटिलीय अर्थशास्व॒मू, १४११।१४॥२ । 
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१8, हैं (तिश्वल्लुदर एवं कबीर का शुलनात्मक अध्ययन 


' है।* कीदिलं कहते हैं:+स्वक्रयमात्य ज।पददुर्गकोशदण्ड मित्राणि प्रकृतय: ।! तिरवल्लुबर के 


अनुसोर पंजतकें दर्शनसुलभ हो, जो कठोर वचन नही कहता हो, उस नृपति के राज्य की प्रध॑ंसा 
होती है ।*कीटिल्थ का लगभग यही भाव इस कथन मे है---उपस्थावयत. कार्याविनामहास- 


* अंग कोरेयेस ४ राजा के विशिष्ट गुणो में तिसुवस्लुवर बुद्धिमत्ता, दान और उत्साह, संतकतां, 


बिग तथा निर्मीक-प्रकृति,६ दान, दया, धर्म-नीति और प्रजा-सरक्षण” का उल्लेख करते हैं । 
ऋटिल्य मे इन गुणों का अपेक्षाकृत अधिक विस्तार से वर्णन किया है 
'तस्मान्नित्योत्थितो राजा कुर्यादर्थानुशासनम्‌! । के अतिरिक्त निम्न जश दुध्टव्य हैं * 
राज्ो हि बअतमुत्यान यज्ञ कार्यानुशासनम्‌ । 
दक्षिणा व त्तिसाम्य नर दी क्षितस्या भिषेचनम्‌ ॥। 
प्रजासुखे सुख राज्ञ प्रजाना च हिते हितम्‌ । 
नात्मप्रिय हित राश प्रजाता तु प्रिय हितम्‌ ॥* 
राजा एवं अधिकारी वर्ग के लिए तिरुवल्लुवर जिन दोषों से मुक्त रहने का उल्लेख 
करते हैं उनमे अभिमान, क्रोध, विषय-वासना, दानहीनता, अनुचित आनन्द, कृपणता इत्यादि 
महत्त्वपूर्ण हैं ।*” कौटिल्य ने इस विषय में यही परामर्श दिया है--विद्याविनयहेतुरिख्रयजय , 
कामक्रोधलो भमानमदह॒षेत्यागा त्कायें । 
एक अन्य स्थल पर तिरुवल्‍्लुवर ने कहा है--प्राप्ति का सुअवसर प्राप्त हो तो असम्भव 
कार्य भी उसी समय कर लेना चाहिए ।*! कौटिल्य का कथन “यदा वा प्रयात कर्शयितुमुच्छेतु 
वा शक्नुयादमित्र तदा यायात्‌ ** में अभिव्यकत भाव भी यही सकेत देता है। सुशासन (थेंगों- 
णूमे ) के अन्तर्गत वललुवर कहते है--ब्राह्मण के ग्रन्थ एवं धर्म का मूल आश्रय सम्राट का राज- 
दण्ड है, कौटिल्य का कथन--पवितन्र मर्यादा में अवस्थित, वर्णाश्षम-धर्म से नियमित और 
त्रयी धर्म से रक्षित प्रजा दु खी नहीं हो ती'!* इसी भाव की अभिव्यक्ति भिन्‍न रूप मे करता है। 


* कुरल २८५१। 
कौटिलीय अयंक्षास्त्रमू, ६।६६।१॥२। 
कुरल ३८६। 
कौटिलोय अधंशास्त्रमू, १(/१४॥१८।१। 
कुरल ३८२ । 
कुरल ३८३। 
कुरल ३८० | 
कोटिलीय अर्थशास्त्रमू, १/१४।१८।१। 
कौटिलीय अर्थशास्त्रम, १। १४।१८।४-५। 
, कुरल ४३१,४३२, ४३८। 
कुरल ४ंपह 
कौटिलीय अथंशास्त्रमू, ६।१३५-१३६।१६। 
कुरल ५४३ । 
व्यवस्यितायमर्याद कृतवर्णाश्रमस्थिति । 
, जैण्य हि रक्षितों मोक. प्रसीदति न सीदति ॥ ११॥२।४। 
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भाव-तामा के उनलेन्त उदाहरण & शहर 


इस प्रकार के अनेक असगो का संग्रह किया जा सकेता है। इस संदर्भ में उल्तेक्षतीय 
साभ्य को देखते हुए थह निष्कर्ष अनिवार्य हैँ कि इसके मूल में चिस्तव-पद्धति कं सास्य डे । 
भारतीय चिल्ताधारा के इन दो महांन्‌ चिन्तकों ने बाद की परम्परा को अत्यधिक प्रभावित , 
किया है। तिरंवल्‍्लुवर सिद्धान्तत, 'अर्थ/ को 'धर्म' द्वारा सचालित करते हैं, पर कौठिल्य में 
अर्थ की प्राथमिकता मिली है। 


उपसंहार 


सांस्कृतिक दृष्टि से भारत अवखण्ड है। राष्ट्रीय एकता का जाधार सास्कृतिक एक 
भावात्मक एकता हुआ करती है। भिल्नत्व में एकल्व का परिचय भारत-देश में वंतंसान परि- 
स्थितियों की अनिवार्य आवश्यकता है। भाषा, रचना-काल एवं भौगोलिक जैंविध्य के होते 
हुए भी यदि दो कवियों--तिझवल्लुवर एवं कबीर--में भाव-साम्य है तो यह स्पष्टत ही इस 
एकरव का प्रत्यक्ष प्रमाण है। तिरवलल्‍लुबर ईसा की प्रथम अथवा द्वितीय शताब्दी में हुए और 
कबीर मध्ययुग मे, परन्तु विभिन्न विषयो पर मुलत एक जैसी दृष्ठि से प्रेरित ये दो महान्‌ 
विभूतिया आज भी हमारा मार्ग-दर्शत करने मे सक्षम हैं। 

तिरुघल्‍लुवर-काण्य आदशं-समाज की कल्पना साकार करता है, कबीर-काव्य अपने बुस 
के भ्रमित समाज का खण्डत कर कत्तंव्याकत्तंव्य एव औचित्य-अनौचित्य का संकेत देता है । 
तिरुवल्लुबर के समक्ष समाज का आदर्श्ष-रूप विद्यमान है, उसमे जो काम्य नही, उसकी ओर 
उन्होने स्पष्ट सकेत किया । फलत तिहवल्लुबर की दृष्टि मण्डतात्मक है, विधि और निषेध के 
प्रसग में विधि प्रमुख है। यहा निषेध भी विधि को ओर इगित करता है। कबीर के काव्य में 
मण्डन कम, खण्डन अधिक है | कारण, समाज मे व्याप्त अनाचार, विदेशी शासन के फलस्वरूप 
उत्पन्न अस्त-व्यस्त स्थित्ति एव साम्राजिक विघटन में विद्यमान है। कबीर के खूयक्तित्व में 
व्याप्त फक्कडपन, उनकी मस्ती, उनकी स्पष्ट चिन्तन-क्षमता ने समाज के इस रूप में आवश्यक 
परिवर्तन लाने के लिए उन्हे प्रेरित किया । 

सामाजिक वेषम्य, रूढ़िवादिता, बाह्य आडम्बर इत्यादि के विरुद्ध रणभेरी बजाने 
वाले सत कबीर की दृष्टि खण्डन की ओर अधिक उन्मुख हुई। दोतों कवियों का जीवन-बुत्त 
अनेक अनुश्ुतियों से आच्छुत्त है, ये अनुश्युतिया इन्हे जुलाहा-परिवारों से सम्बद्ध करती हैं , 
दोनो गृहस्थ थे, आदर्श गृहस्थ की क्रामना से प्रेरित ! सन्‍्यास अथवा ससार-स्याग के स्थान 
पर करमरत होकर भी सन्यासी के समान त्यागमय जीवन व्यतीत करते हुए ये दो मनीषी दो 
विभिन्‍त युगो में अनादि सत्य की उपाक्षता में अनुरत रहे । सासारिक व्यवह्वारों का सम्यक 
आचरण करते हुए भी 'स्थितप्रज्ञ| की उक्ति को चरितार्थ करने वाले ये दो महान्‌ विन्तक 
हमारी परम्परा की विशिष्ट अभिव्यक्ति करने में सलग्त रहे | तमिल-प्रदेश मे तिश्वल्लुबर के 
प्रन्भ को शरताब्दियों से वही सम्मान प्राप्त है जो उत्तर-भारत में वैदिक-बाहूमय को प्राप्त है। 
शिक्षप्पदिकारम, मणिमेखले, आलवार-सतो, कम्ब-रामायण एव वर्तेमात कवियों---यथा सुब्र> 
क्ृण्यम्‌ भारती तक में तिरुवल्लुबर द्वारा निर्दिष्ट सामाजिक मार्ग की स्वीकृति है। 

एक्र ही ग्रथ में धम, अर्थ एवं काम---पुरुषाथंत्रय' को प्रस्तुत कर तिरुवल्लुव॒र ने 
अभूतपूर्व सिद्धि प्राप्त की है। कबीर-काज्य आध्यात्मिक चिन्तन को दुष्टि से अधिक सम्पस्त 
है, सनकी वाणी सत्य की खोज में लीन साधक की वाणी है। अन्य मध्यकालीन सतों के समान 
वे भी भावात्मक एकता की प्रतिष्ठा के लिए प्रयललशील हैं। अल्लाह, राम, रहीम, इत्यादि 


ह शरर क् विश्वहलुवर एवं कबोर का तुलनात्मक अध्ययन 


« सनी याभ जिस सत्ता की ओर सकेत करते हैं, उस ईश्वर को धर्म एवं जाति की मान्यताओं के 
"बंषन ते सुंकत कराने का सतप्रयास करने वाले कबीर 'मानव-बन्धुत्व' एवं वसुैव कुंटुस्ककंर्मू 


के मार्ग की प्रसश्त कर रहे थे। तिरब॒ल्लुवर का आदर्श भी इसी विद्व-बधुत्व की स्थापना है 
प्ररस्तु इसके लिए उनकी पद्धति तनिक भिन्न है। 
धर्म के व्यवित-परक रूप के अन्तर्गत मन, वचन एवं कम की पवित्रता का समावेश हो 
जाता है। दोनों कवियो की दृष्टि में इन्द्रिय-तिम्रह, आत्म-सयम, संत्यभाषण, मृदुभाषण, मित- 
भाषण, मॉसाहार-निर्षेष इत्यादि विभिन्‍न विषयो पर अद्भुत भाव-सादृश्य विधमान हैं। 
तद्विषयक अध्ययन से स्पष्ट है कि धर्म और मानव-सहानुभूति एवं प्रेम-माव के महत्त्व को 
दोतों कवि स्वीकार करते हैं। गहस्थ के महत्व की स्वीकृति, और संन्‍्यासी के लिए आदर्श- 
रूप में सप एवं त्याग के सिद्धान्त में दोनो एकमत हैं। समाजगत धर्माचरण अथवा लोकाचार 
सामाजिक मर्थादा की आवश्यकता हैं। इस सदर्भ भें भी अपरिग्रह, पर-निन्‍दा-त्याग, अकोध, 
पर स्त्री-वर्जत, बाह्म-आडम्बर विरोध इत्यादि अनेक विषयो पर दोनों के काव्य का भाव- 
साम्य निदयय ही महत्त्वपूर्ण है। यदि काल-भेद, भाषा-मेद एवं स्थान-भेद के परिप्रेक्ष्य मे 
विचार कर तो यह सास्य मद्भुत है और इसके मूल मे भारतीय सास्कृतिक एकता विद्यमान 
है। ईश्वर, जगत्‌ की नश्वरता और कर्म-सिद्धान्त के विषय में विचारेक्य इस धारणा को संम्पुष्ट 
करता है। इस भाव-सास्त्र का असिप्राय यह नहीं कि दोनो कवि एक ही कथन की आवृत्ति कर 
रहे हैं, इसका अभिव्राय इन कथनो के मूल में निहित भाव में अवस्थित दृष्टिकोण का ऐव्य है । 
अर्थ (पीएल) विषयक अध्ययन से स्पष्ट है कि इस विषय मे तिरुव॒ल्लुवर एवं कबीर 
की विवेचन-पद्धति भिन्‍न है। तिसवल्लुबर क्रम-परम्परा-बद्ध विभेचन और काथ्यत्व का सयोग 
कर आदर्श राजा, अमात्य, एवं राज्य के अन्य अगों का उल्लेख करते हैं। कबी र-काव्य मे तदु- 
विषयक विवेचन अत्यल्प हैं और जो हैं भी, वे भिन्‍त संदर्भ में। कबीर के लिए नाम-झूपात्मक 
जगत के समस्त पदार्थों की नश्वरता अधिक महत्त्व रखती है। अपने युग के भ्रष्ट राजा एव 
अधिका री-वर्ग के कारण कबीर आदर्श की कल्पना 'राम' के माध्यम से करते हैं । दोनों कवियों 
के काव्य के इस पक्ष के अध्ययन से स्पष्द होता है कि कबीर ने 'अर्थ' का सामान्य, प्रचलित रूप 
ग्रहण किया फलत उनकी तद्विषयक दृष्टि सीमित रही। तिरुवल्लुवर में 'अर्थ! परम्परागत 
शाहबानुरूप अर्थ मे आया और इससे उनके काब्य सें राज्य, अधिकारी-वर्ग, प्रजा एवं अन्य 
सम्बद्ध विषयों पर विस्तृत विवेचन उपलब्ध है । 
ज्यू गार-विषयक अध्ययन में दोनो कवियो की दृष्टि का वैभिन्य द्रष्टव्य है। तिरुवल्लु- 
बर शुद्ध लौकिक, शरोरी शज्भार की अभिव्यक्ति कर रहे हैं। वे प्रिय-प्रिया का मिलन, 
आर्लिंगन, परिरभण, गन्धरवं-विवाह, वियोग, वियोग-जन्य व्याकुलता, स्वप्न में प्रिय दर्शन, 
अग-सौन्दय-क्षति इत्यादि की अभिव्यकित अपने काव्य में इसी रूप में करते हैं, अनेक भावना- 
पूर्ण शब्इ-चित्रो के माध्यम से तमिल-प्रदेश के तत्कालीन प्रेम-सम्बन्धो की पद्धति एवं समाज 
में युवा-वर्ग के शरीरी-सुख से उत्पन्न मानसिक उल्लास की अभिव्यक्ति इस सदर्भ में हुई है । 
कबीर का प्रिय इससे नितान्त भिन्‍न अलौकिक परब्रह्म है, वहां कौ पद्धति भिन्‍न है, वहां 
केवल समर्पण है--मनसा, बाबा, कर्मणा समर्पण, किसी प्रतिदान की आकाक्षा नहीं । प्रिय 
की रिक्ाता' ही लक्ष्य है। कबीर के अलौकिक ग्वज़ूर के विस्तृत चित्रण में अभ्रस्तुत रूप से 
कथित कुछ अंधों का सकलन कर तद॒विषयक्र आधार का विश्लेषण किया गया है। यह अध्ययन 
दोतीं कॉबियों के भाव-वैषम्थ का प्रतिनिषित्व करता है। 


उपसंहार # २२३३ 


काव्य से सामाजिक अभिव्यक्ति जौवन के सत्य को अभिव्यक्ति है। तिहसल्लुजर 
शव क्वीर-काभ्य में अमिवयक्त समाज के चित्र मिश्चय ही अश्नुतपूर्व हैं। सामाजिक विभाजत, 
औजन-पान, खजूर के लिए आभूषण एवं प्यूजुएर-प्रसाधन, सांसाहार-निर्षेष, मद्यपान-पिपेश्र, 
बेदबावुति इत्यादि विधयों का अध्ययत दोनो कवियो की दृष्टि के साभ्य को उद्घाटित करदा 
है। हमारे देज्ष की अखण्ड संस्कृति मे व्याप्त जीवनसूत्र की एकता इस अध्ययन से और भी 
स्पष्ट होती है । 

तिश्वल्लुबर के प्रन्थ मे फ्रमबद्ध विदेचन की शास्त्रीय शैली अपनाई गई है। कब्रीर में 
विवेचन का बिखराव उनकी विशिष्टता है। तिरुवल्लुवर के समक्ष एक समुद्ध समाज एवं 
सास्कृतिक परम्परा है, कबीर तक भाते भावे यह'परम्परा भ्रमित और किचित अव्यवस्थित 
हो गई थी । 

इस प्रकार प्रस्तुत शोध प्रबन्ध मे आधुनिक भारतीय भ्राषाओं मे एक ओर सर्वप्र।चीन, 
दूसरी और सर्वेव्यापक्ष भाषाओं--तमिल और हिन्दी--के दो मूर्धन्य कवियों, तिश्वल्लुबर 
और कबीर को एक दूसरे के सन्दर्भ मे सास्कृतिक एकता की अपेक्षा से देखने का प्रय॑त्म 
किया गया है। देश, काल एवं व्याकरण कौ दूरी पर अवस्थित इन दो साहित्यों मे हल 
प्रतिनिधियों के द्वारा जो साम्य अभिव्यक्त होता है वह भारतीय ससस्‍्कृति का मेरुवण्ड है, और 
जो यत्किचित्‌ अन्तर दुष्टिगत होता है वह युग एवं परिवेश का सकेत-मात्र करता है । 

इन दोनों कवियों के तुलनात्मक अध्ययन का यह प्रथम प्रयास है, यच्यपि अपनी- 
अपनी भाषाओं मे इन दोनो कवियों के अलग अलग अध्ययन विद्वानों ने अनेक दुष्टियों से 
किए हैं। इस शोध-प्रवन्ध मे विभिन्‍्त भाषाओं (विशेषत तमिल और अग्रेजी) में उलब्ध 
सामग्री के आधार पर नवीन परिप्रेक्ष्य में कबीर के साथ तुलना करके उनके कृतित्व का 
मूल्याकन एक विनम्र मौलिक प्रयास है। इस प्रबन्ध में तटस्थ एवं वैज्ञानिक दृष्टिकोण से 
विचार कर साम्य-बेषम्य-विषयक विशिष्टता को सप्रमाण यथातथ्य' प्रतिपांदित करने का 
प्रयास किया गया है । इस अध्ययन से हम उत्तर एवं दक्षिण की विचारधारा में विद्यमान 
सास्कृतिक एवं दाशेनिक एकता का अनुभव कर सकते हैं । एकता की यह अनुभूति सद्भाव 
एब राष्ट्रीय चेतना के सरक्षण एवं विकास के लिए अनिवार्य आवश्यकता है। 


आलोचना को ओर 

उचरी भारत की सत परम्परा 

कवीर ग्रधावली 

कबीर ग्रन्थावली 

कबौर दर्शन 

कबीर की विचा रघारा 

कबीर व्यक्तिर्व, कृतित्व' 
एवं सिद्धान्त 

कबीर साहित्य की परख 

कबीर साहित्य चिन्तन 

कबीर 

कबीर 

कबीर में रहस्यवाद 

कबीर की टीकाओ की 


सहायक प्रन्थ-सूची 
हिन्दी 


दाश निक व्याख्या 


कामायनी 

तामिल वेद 

तमिल साहित्य कौ रूपरेखा 
तमिल साहित्य और सस्कृति 


तमिल और हिन्दी काव्य-क्षास्त्रो का तुलनात्मक अध्ययन 


डा० ओमूप्रकाह 

आ० परशुराम चतुर्वेदी 

(सं) डा० दया मसुन्दरदास 
(स) ढा० पारसनाथ तिवारी 
डा० रामजीलाल 'सहायक' 
डा० गोविन्द जिगुणायत 


डा० सरनामसिह शर्मा 
आ० परशुराम चतुवदी 

आ० परशुराम चतुर्वेदी 
(स) डा० विजयेन्द्र स्नातक 
डा० हजारो प्रसाद द्विवेदी 
डा० रामकुमार वर्मो 


डा० गिरीशचन्द्र तिवारी 
श्री जयवाकर प्रसाद 

श्री क्षेमानन्द 'राहुत' 

श्री पूर्ण सोमासुन्दरम्‌ 

श्री अवधनन्दन 

डा० म० य० राजगोपासन 


तिसककु रल डा० सु० शकरराजू नायुडू 
दक्षिण भारत का इतिहास डा० बलराम श्रीवास्तव 
धमंशास्त्र का इतिहास महामहोपाध्याय डा० पाण्डुरग वामन कांणे, 

(अनु अर्जुन चौवे कष्यप ) 
पुरुषार्ष डा० भगवानजास 
प्राचीन भारतीय संस्कृति शी बी० एन ० लूनिया 
प्रमुख स्थृतियों का अध्ययन डा० लक्मीवत्त ठाकुर 
प्राचीन भारत में राजनी तिक विचार एवं संस्यायें डा० परमारमा शरण 
विहार. (सं) डा० ओम्प्रकाष्त 
बिहारी रस्राकर श्री जगस्ताथदास रध्ताकर (१६२६ ६ई«) 


१२६ हा लिशवल्खुबर एवं कबीर का तुलवात्मक अध्ययन 


बौद्धवर्शन तथा अन्य भारतीय दर्शन डा० भरतसिह उपाध्याय 
भारतीय बाहुमय (स॒) डा० नगेन्द्ध 
भारतीय साहित्य दर्शन--तमिल साहित्य (प्र०) दक्षिण भारत हिन्दी प्रचार सभा 
भारतीय सस्कृति---एक समाजशास्नीय समीक्षा श्री गौरीदंकर भट्ट 
भारतीय नीतिशास्त्र का इतिहास श्री मीखनलाल आनेय 
भवित का विकास डा० मुशी राम शर्मा 
महाभारत-कालीन समाज श्री सुखमय भट्टाचाय (अनु० श्रीमती पुष्पा जैन ) 
मध्ययुगीन कृष्ण-काब्य में सामाजिक अभिव्यक्ति डा० हरगूलाल 
महाभारत मे धर्म डा० शक्ुन्तला रानी 
बंदिक संस्कृति और सभ्यता डा० मुशीराम छर्मा 
सत कबी र डा० रामकुमार वर्मा 
सतों के धामिक विश्वास है डा० धर्मपाल मैनी 
समाज--एक परिचयात्मक विश्लेपण अनु० जी० विदवेश्व रय्या 
हिन्दी काव्य मे निर्गुण सम्प्रदाय डा० पीताम्ब रदत्त बड्ध्वाल 
(अनु० आ» परशुराम चतुर्वेदी ) 
हिन्दी मे मिर्गूण काव्य-धारा और उसकी दाशं॑निक पृष्ठभूमि डा० गोविन्द त्रिगुणायत' 
हिन्दी में नीति-काव्य का विकास डा० रामसरूप शास्त्री 
हिन्दी साहित्य का इतिहास आ० रामचन्द्र शुक्ल 
हिन्दी साहित्य की भूमिका डा० हजा रीप्रसाद द्विवेदी 
हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास डा० रामकुमार वर्मा 
हिन्दी साहित्य का बृहत्‌ इतिहास, भाग ४ (स०) आ० परशुराम चतुर्वेदी 
हिन्दी साहित्य का बुहत्‌ इतिहास भाग ६ (स० ) डा० नगेरद्र 
तमिल 
कम्बरामायण 
तमिल लैक्सिकन 
तमिल-हन्ग लिश-डिक्शन री 
तिरककुरल पोरुतपालम्‌, कामत्तुपालम्‌ श्री टी० पी० एस० सुब्रह्म ण्य शास्त्रों 
तिस्मकुरल इनबम्‌ श्री णुद्धानन्द भारती 
तिरंपकुरल चोल्लाटेबु श्री स्वामी वेलायुतम्‌ पिल्ले 
तिरषकुरल तिरवाचकमणि के० एम० बालसुब्रह्मण्यम्‌ (अग्रेज्ञी अनु ० सहित ) 
तिरवेकुरल एलिस (अग्रेज़ी टीका सहित) 
लिरक्कूरल प्रो० ए० चक्रवर्ती (अग्रे़्ी अनु० सहित) 
तिशबेकुरल उरेवकोत्तु अरत्तुपाल श्री पतुसामी ओतुवर 
तिश्वकुरल पोल विलक्कम्‌ श्री रामस्वासी पिल्‍्ले 
तिशबकुरल एनबदु श्री रामलिंग मुदलियार 
लिसककुशल विलकक कथेहल श्री कामस्वामी पुलवर (इनियम) 


तिरुबकुंरल कुमरेच वेणबा अरतुपाल (हस्तलिखित तंजौर० ऋ० २० १८६० ) 


तसमकुरल मूखमुम्‌ परिमेक्रकररेयूम 
तरुवल्लुव २ तिरककु रण उरंकलम्‌ 
(१) अरत्तुपाल 
(२) पोर्तपाल 
(३) कामत्तुपाल 
तसवल्लुबर-तिरुवकुरल अरतुपाल 
तरुवल्लुत्रर-तिरुषकुरल कामत्तुपाल 
लिजर उरे 
तरुवल्लुवर कृत तिरुककुरल 
तरुवल्लुत्रर काव्यम्‌ 
तरुवललुबर-वाछ के विललक्कम्‌ 
तरुवललुबमाले 
गैलकाप्पियम्‌ 
णिवकुडवर उरैयुम 
'णिमेखले 
ह्लुवर वल्ठिप्पयणम्‌ 
ल्लुवरुम महलिरुम 
ल्लुबर अरम्‌ 
ल्लुबर वि रन्दु 
शलप्पदिका रम्‌ 
लित्तो है 
(सनानूरू 
'रिपाइल्‌ 


॒रथवंवेद सहिता 
धवंवेद सहिता 
।मरुशतकम्‌ 


त्रि स्मृति 
ग्रपस्तम्ब घ्मसूत्रम्‌ 
ग़र्यां सध्तशतती 


आावास्योपनिषद्‌ 
तिररसाम चरितम्‌ 
इसम्वेद संहिता 
(तरिय उपनिषद्‌ 
एठ उपनिषदु 


सहायक ग्रन्थ-लूती आ २२७ 
(हस्तलिखित तंजौर० क० सं» २६६) 


स० स॒ं० दण्डपाणि देखिकर 
स० स० दण्डपाणि देसिकर 
सं० स० दण्डपाणि देखिकर 

श्री टी० दण्डपाणि पिलले 


स० श्री टी० पी० पलनियप्पा पिल्‍्ले 

प्रो+ सु० शकरराजू नायुड्‌ (हिन्दी अनु ० सहित) 
श्री कृष्णस्वामी त्ायदू 

थी सु० वशदराजत 

(हस्तलिखित, तजौर ऋ्र० स० १३१) 


स० के० पोन्नुस्वामी नाट्टरार 


तिरु वी० मुनिस्वामी 

प्रो० टी० पी० मीनाक्षीसुन्दरनार 
श्री नटेश मुदलियार 

जी ० सुब्नह्मण्य पिल्ले 


संस्कृत 
सायण भाष्य 
(भाष्य० ) प० जयदेव शर्म्मा 
(स॒०) महामहोपाध्याय प० दुर्गाप्रसाद 
एवं काशीनाथ पाडुरग (१६९०० ई०) 


(व्या०) डा० उमेशचन्दर पाण्डेय 
(स०) महा० प० दुर्गाप्रसाद 
काशीनाथ पाडुरग (१८६५) 

गीता प्रेस 


(भाष्य० ) प० जयदेव जर्म्या 
गीता प्रेस 
गीता प्रश्न 


'ऋशब हि लिएंवस्सुवर एंव कबीर का तुलनात्मक अध्ययन 


कामसूत्रम माग १, २. 


कासमुतम 
कौंटिलीय अर्थशास्त्रम्‌ 
गाया सप्तशती 
शोतम धर्मसूत्र 
तैतिरीयोपनिषद्‌ 
दक्षस्मति 
धर्मशास्त्र 
पाराधर स्मृति 
बोधायन स्मृति 
बीस स्मृतिया 
महाभारत 


मतृ हरि बैराग्य शतक 

भरत हरि छू गार शतक 

भरत हरि नीति शतक 

महाभारत 

माण्डूक्य उपनिषद्‌ 

मुण्डक उपनिषद्‌ 

याज्षवल्कय स्मृति 

याज्ञवट्क्य स्मृति (मिताक्षरा सहित ) 


यजुर्वेद सहिता 
रघुवश 

बृहूदारण्यक उपनिषद्‌ 
बसिष्ठ स्मृति 
वैदब्यास स्मृति 
वाल्मीकि रामायण 
विदुर नीति 
शुक्रनीति 
श्रीमद्भागवत पुराण 
श्रीमद्भगवद गीता 
सामवेद प्ंहिता 
संबंदकषन सेग्रह. 
हारीत स्मृति 


(व्या०) श्री भाषवाजाये 

लक्ष्मी वेन्केटेश्वर स्टीम अेस ( १६३४ ६०) 
(व्या० ) श्री देंबबत शास्त्री 

(5या० ) वाचस्पति गेरीखा 

(व्या० ) ५० दुर्ग प्रसाद (१८८६ ई०७) 


गौता प्रैस 


(स० ) श्री मन्मनाथदत्त (१६०८ ई० ) 


(व्या० ) श्रीराम शर्मा बाचारये 
(स० ) श्री विष्णु सुकथकर, एस० के० बेलदलकर 
(भण्डारकर ओरियण्टल रिसर्च इन्स्टीच्यूट) 


अनु ० प० रामनारायणदत्त शास्त्री (गीता प्रैस) 
गौता प्रैस 

गीता प्रैस 

(स०) डा० उमेशचन्द्र पाण्डेय 

(स० ) वासुदेवलक_््मण शास्त्री 

पणशीकर (१६०६ ई० ) 

(भाष्य० ) प० जयदेव शर्मा 


गीता प्रंस 


गीता प्रेस 
(व्या०) प० ब्रह्मशकर मिश्र 


(व्या०) प० श्री० दामोदर सातवलेकर 
(भाष्य० ) पं० जयदेव शर्म्मा 
श्री उमाक्षकर धर्मा 
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